प्रकाशक, 

श्री इन्द्रसेन जेन 

मालिक--छुमार ब्दसे, केमिस्ट चांदनीचौक, 
देहली । 


मुद्रक 7: 
पाइनियर फाइन आटे प्र स,- 
दिल्ली । 


प्राककथ न 


यह बात निर्विवाद अक्षरश- हे हे >साथ सी को 'पर्वित्र 
वाणी मोहनिद्रा से जगाने वाली, अज्ञान के थपेड़ों से त्राण करने 
वाली, मानव के हृदय में आध्यात्मिक पवित्र भाव भरने वाली, 
मनोमालिन्य मिटाने वाली ओर शाइवत शान्तिदायी होती है, अथवा 
थों कहिए कि दानवता की जगह मानवता, करता की जगह सहददयता, 
हिंसा की जगह अहिंसा, निर्देयता की जगह दयाद् ता, अनाचांरा 
की जगह प्रबल्ल धार्मिकता के सावों को भरने वाली होती है । 

अतीत इतिहास मी इस वात का साक्षी है कि बडे-चडे शूरवीर, 
प्रचुर साधन सस्पनन मानव भी जिस कठिनातिकठिन साधना को 
आत्म-बल की निबेलता के कारण अशकक्‍्य मानते थे, किंतु महापुरुषों 
की आत्म-हृदय से निकली हुई ओजस्वी वाणी को सुनकर वे बड़े - 
बड़े असाध्य काये सहज मे ही कर डाले गए। वास्तव में त्यागी आत्मा- 
मिमुखी महापुरुषों की वाणी सचोट, भव्यात्माओं के हृदय पर' जादू 
कासा असर कर जाती है। सच पूछो तो साधु-महात्मा दी देश की सच्ची 
सम्पत्ति हैं। आज कामनप्र मोतिक़त्राद के पजे मे इस प्रकार 
जकडा हुआ। है, जिससे छुटकारा पाना अति कठिन है। आधुनिक 
जन समुदाय जी आत्मा, महात्मा, परमात्मा आदि सर्बोपरि तत्वों को 
भुलाकर मौतिकवाद का अनन्य उपासक बनता जा रहा है, उसे पुन 
क्षि-सहर्षियों द्वारा प्रदर्शित सागे पर महापुरुषों की वाणी द्वारा ही 
लाया जा सकता है । 


लक पड "का के जा और ह उन 
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इस ससार को उन महापुरुषों के दिव्योपदेश की अत्यावइयकता 

है, जिसमें मानव के हृदय परिवततेन करने की शक्ति हो, अन्तस्तल से 
बुराई भगाने ओर उसकी जगह भलाई मरने की क्षमता द्वी। यह 
कहना उचित दही होगा कि उन महाग्रवक्ता कल्याण-कर्ता साधु मद्दापुरुपों 
की श्रेणी में से जेन भूषण, प्रचार मंत्री, प्रखर बक्ता, पंजाब-केशरी 
श्री प्रेमचन्द्र जी महाराज भी एक हैं। आपके ही ग्रवचनों का यह 
संग्रह है प्रेम-सुधा पंचम भाग। पूर्व प्रकाशित “प्रेम-सुधा” के चार 
भागों में' जनता को आत्मोद्‌बोधन की कितनी प्रेरणा मिली, ' इसका 
'निणेय करना तो भ्रेरे बूते के बाहर है | तथापि।इतना तो अवश्य कहा 
जा,सकता है, जिन लोगों के हाथ मे, “प्रेमसुधा” के थे भाग पहुँचे «वे 
तो प्रेम-सुधा की प्रेम-मय सुधा का पान करके मस्त हो गये ओर अनायास 
ही बहुत-सी चुद्र, दीन भावनाओं से पिंड छुडा गये। आशा है. इसी 
59 यह पंचम माग भी जनता के लिए अधिकाधिक उपयोगी 'सिद्ध 

गा पे ॥,. 0 ० 

विश्व भे' उमरती हुईं दानवता के खिलाफ दह्याडते हुए पंजाब- 
'नर-केशरी जी महाराज की गजेनाओं का यह पाचवा महत्व-पूर् 
अक्तरात्मक संग्रह है। यह कहना अतिशयोक्तिपूर्ण नहीं होगा 'कि 
वस्तुतः सन्त हृदय से निकली हुई वाणी हृचन्त्री को मंक्षत कर देने 
वाली होती है । यह अन्तमेन की आलोडन करने वाले उन व्याख्यानों 
का संग्रह है, जिनसे खोई हुईं मानवता लौटायी जा सकती है। 
पुलाया हुआ ज्ञान पुन. आय्त किया जा सकता है ओर हृदय में 'रही 
विनाशकारी -उन गलत श्रान्त धारणाओं को समूल नर्ट किया जा 
सकता है जो मानव की सच्ची मानवता को अनादि काल से कज्षत- 
विज्ञत करती हुई आ रही है | इस पचम माय से सम्यक्त्व के मूल 
तत्व को सममने के लिए सुलमे हुए विचार और मिथ्यात्व से ऊपर उठते 
की सद्प्रेस्णा प्रचुर मात्रा मे उपलब्ध होती दे । इसमे आत्मतत्त्व 'का 
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आध्यात्मिक निधि का अखूट खजाना निहित है ओर है वक्‍ता के 
अन्तणात्मा को परिचय तथा ज्ञान, दशेन, चारित्र की दृढता के उच्च 
भाव और है मानव जगत्‌ का अंतर्दशेन ओर 'मलुष्य को' महान्‌ बनते 
का उदबीधन। भी । 


आप देखेंगे कि इस भांग में सम्यक्त्व प्राप्ति, मिथ्यात्व के 
विनाश व आत्म दशेन आदि आत्मोन्‍नति में अत्यन्त सहायक विषयों 
पर दिए गए भहाराज श्री के ऐसे परमोपयोगी प्रवचन सकलित किए 
भंए हैं कि जिनके पठन-पाठन से मानव से अनायास ही मानवता के 
गुणों का समावेश हो जाता है । जेसा कि महाराज श्री अपने प्रव॑चनों 
मे बार २ समझाया करते हैं कि मनुष्य से सब अथूस सानवता आनी 
चाहिए इसीलिए इस सम्रहद के एक प्रवचन से महाराज श्री ने मानवता 
पर ही विशेष बत्न दिया है । 


भाषा परिमार्जित, सांवंगर्सित ओर ओजपूरं लालित्य की छटा लिये 
हुए है। शेज्नी हृदयग्राहिणी है | पूर्ण विश्वांस है. कि इससे पाठक-गण 
अधिक से अधिक ल्ञाम उठायेंगे ओर उन दृद्यग्राही उपंदेशों को जीवन 
में उत्तार कर शाग्वत शान्ति प्राप्त करेंगे ओर सर्वत्र उच्च विचारों का 
प्रचार और प्रसार करेंगे । 


स० २०१४ मे चातुर्मासाथ देहली पधारने पर देहली के विख्यात 
उदारचेता श्री ला० इन्द्रसेन जी जैन (प्रोपराइटर कुमार बदजे केमिस्ट व्‌ 
डूगडील कारपोरेशन मेन्यूफेक्चरिंग केमिस्ट) ने महाराज श्री से प्रेम सुधा 
के पंचम भाग व आपके अन्य समाजीपयोगी साहित्य के प्रकाशन 
की सेवा का सुंअवसंर स्वयं प्राप्त करने की विनती करते हुए निवेदन 
किया कि महाराज क्री, आप अपने बहुमूल्य समाज हितकारी 
प्रचचनों के संकलन प्रेम सुधा! पचस माग के प्रकाशन का सोभाग्य 
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मुमे प्रदान करने को कृपा कीजिए | इसका सम्पादन श्री ५० शोमा 
चन्द्र जी भारिलल ते किया तथा मुद्रण के समय प्रफ संशोधन व 
निरीक्षण आदि का सअवसर इस जन को प्राप्त हुआ । 


श्री ला० इन्द्रसेन जी का विचार इस पुस्तक को सर्वेथा निःशुल्क 
विती्ें करने का था, पर इस विचार से कि पुस्तक अनधिकारी 
व्यक्षियों के हाथों में न जाए इसका लागत से भी आधा मूल्य १) 
रखा गया है'। पुस्तक की बिक्री से जो कुछ आप्त होगा वह्द फिर 
साहित्य प्रकाशन में ही लग जायगा, जिससे साहित्य सेवा का यह 
प्रधाह निरन्तर अवाहित रहे । ह - 


प्रेमसधा पंचम भाग के व्याख्यानों के सम्पादन-काये का व्यय 
व्यावर निवासी श्री सेठ धूल चन्द जी मेहता जैन ने किया है । 

पाठकों कों यह जानकर असन्‍नता होगी कि श्री ला० इन्द्रसेन 
जी जैन की ओर से पंजाब केसरी श्री श्री प्रेमचन्द्र जी महाराज का 
“विह्र व प्रचार” नामक एक दूसरा स्वतन्त्र अन्थ भी ग्रकाशनाथे प्रेस में 
दे दिया गया है । ह 


इससे पंजाव केशरी श्री प्रेमचन्द्र जी मद्दाराज के द्वारा विगत २४ 
वर्षों भे सम्पन्त हुईं समाज सम्बन्धी व आध्यात्मिक सेवाओं के 
दिग्दर्शन के साथ ही साथ श्री संघ की गतिविधियों का भी लेखा- 
जोखा अंकित किया गया है. । मै 

इस प्रकार श्री ला० इन्द्रसेन जी जैन के द्वारा श्रकाशित प्रेम 
सुधा का यह पंचम भाग भी आशा है कि पूरे चार भागों के समान 
समाज के लिए अआतव्मोन्‍नति का प्रशस्त पथग्रदर्शक प्रमाणित द्वोगा । 


गुरु पूर्णिमा 
से २०१४ ऊ'।! --भवानी शंकर्र त्रिवेदी 
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उपदेशरुचि-सम्पक्त्व 

उपस्थित महानुभावी ! 

सम्यक्त्व के विषय में व्याख्यान चालू है | यद्यपि सम्यग्दर्शन के विषय में 
बहुत कुछ कह्दा जा 'चुका है, किन्तु यह विषय इतना विचारणीय और चर्चनीय है 
कि उसकी कहीं परिघि ही प्रतीत नहीं होती | परमागम का समस्त सार इस 
विपय में समाविष्ठ हो जाता है | अतएवं सम्यवत्व को लेकर जित्तना भी कहा 
जाय और समझा जाय, वह सव थोड़ा द्वी समक्तिए; | वस्तुत आध्यात्मिक जीवन 
का मूलाधार सम्थकक्‍त्व है । साध्ठपणन, आवकपन, देशविरति, सबेविरति, 
मूल अत्यास्यान और उत्तर प्रत्याख्यान सभी कुछ सम्यक्तव पर निर्भर है | 
सम्यक्त्व की विद्यमानता में ही यह संभव हो सकते हैँ, वह नहीं है तो इन सब 
का भी उदय नहीं हो सकता | 

कौन नहीं जानता कि वृक्त पर जब तक फूल नहीं आएंगे, तव तक फल 
भी नहीं आ सकते । पहले फूल आते हैं और फिर फूल ही फलों को उत्पन्न 
करते हैं। अत' एक माली, उद्यानपाल या बगीचे का रखवाला जो होता है, 
बह उन लताओं, पौधों या दुक्चों को बहुत समाल कर रखता है। उनकी 
सस्ता का ध्यान रखता है कि कहाँ सर्दी या धूप से उनको हानि न पहुँच 
जाय, वे कुम्हला न जाए | मनुष्य हो या पशु-पक्ती जो कोई भी उन्हें हानि 





२्‌ प्रेमसुघा पचम भाग 
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पहुंचाने वाला हो, उन सवसे उनकी रक्षा करता है | जब गर्मी श्रधिक होती 
है और मात्तेस्ड की तीकुण मरीचिया दुस्सह प्रतीत होती हैं, तब माली पौधों 
आदि की जड़ों में जल का सिंचन करता है, जिससे उन्हें ठडक पहुँच 
जाती है | 


जब सर्दी ज्यादा पड़ती है, तो कुशल माली पौधों और लताओ्ं पर घास 
या ठाठ डाल देता है, ताकि उन पर पाला न पड़ जाय और फूल मृत न हो 
जाए | ऐसा करने पर ही फूल, फलों का रूप धारण करते हैं ओर अकाल 
विनाश से बचते हैं। 


सज्जनो | इन फूलों के लिए एक ही तरफ से उपद्रव नहीं है। उन्हें 
सभी ओरे से छुटेरे लूटने को तैयार हैं। सर्दी-गर्मी उन्हें जलाने को तैयार है, 
पशु-पक्षी खा जाने को तैयार हैं, बच्चे उन्हें तोड़ कर खेलने को तैयार हैं और 
कोई-कोई 'जेटिलमेन”ः भी उनसे श्रपनी शोभा बढ़ाने को तैयार हैं | इसीलिए 
तो माली को विशेष सावधानी रखनी पड़ती है | श्रगर माली को बगीचे से कुछ 
लेना है तो उसे डट कर काम करना होगा। कोई चू करे या चीं करे, किन्तु 
जिस ओर से भी वगीचे पर आक्रमण हो, सर्दी से, गर्मी, से, पशु से या मनुष्य 
से, किसी भी प्रकार का उपद्रव होता हो, माली का प्रघान और प्रथम कत्तेव्य 
होता है कि वह उसका निवारण करे | 


उद्यान का रक्षक माली अगर लम्बा पड़ा रहेगा, प्रमाद से अस्त हो जाएगा 
तो समझ लीजिए कि उसे तप्पड़ भाड़ कर ही वापिस लौठना पढ़ेगा और 
उसके हाथ में कुछ भी नहीं आने वाला है | अतएव जो कत्तेव्य स्वेच्छा 
से अगीकार किया है, उसको शक्तिभर निभाना ही माली की प्रमाणिकता है | 


भाइयों । इसी प्रकार भगवान्‌ का यह घर्म रूपी वगीचा है। इसमें नाना 
प्रकार के फूल खिल रहे हैं | उन फूलों को तोड़ने, मर्रेढ़ने और रोंदने वाले 
लुटेरे बहुत फिर रहे हैं | अतएव उनसे सावधान रहना होगा । 
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उपदेशरुचि-सम्यक्‍्त्व हे 


शास्त्रकारों ने 'धावण्ण दस्सण वज्जणा” का विधान किया है। जिन्होंने 
सम्यकक्‍्त्व प्राप्त कर लिया था, किन्तु मिथ्यादृष्टि के संसगे से या किसी भी अन्य 
निर्मित्त से वह सम्यक्त्व नष्ठ हो गया; बह फिर मिथ्यात्व में रमण करने लगे 
और मिथ्यात्र के पुजारी वन गये, बह वावण्णः या 'व्यापन्न! अर्थात्‌ सम्पक्त्व 
को बमन कर देने वाले कहलाते हैं । 


जैसे उल्टी हो जाती हैं तो खाया-पीया सब निकल जाता है, इसी 
प्रकार भद्र पुरुषो | सम्यकत्व का भी कोई-कोई वमन कर देते हैं। शास्त्रकारों 
ने उनकी और जो पहले से ही मिथ्यादृष्यि हैं, उनकी सगति वर्जेनीय बतलाई 
है | ऐसे लोगों के साथ घनिष्ट परिचय बढाने से हानि होती है | अतर्व 
सज्जनो । सम्यक्व॒ सुन्दर फूल है और पूर्णुरूपेण उसकी रक्षा करनी चाहिए | 
अगर यह फूल वना रहा तो ऐसे फल की उत्पत्ति होगी कि आप निहाल हो 
जाएगे | अगर उत्कृष्ट कोटि का ज्ञायिक सम्यक्त्व प्राप्त हो जाय तो जीव उसी 
भव में मुक्ति पा लेता है। कदाचित्‌ उस भव में रह जाय तो दूसरे अथवा 
तीसरे मव का अतिक्रमण नहीं करता । उसे सादि अनत सुख की प्राप्ति 
होती है । 


शानी पुरषों का कथन है कि सम्यक्त्व के बिना काम नहीं चल सकता | 
अगर आप मधुर फल खाना चाहते हैं औ्रौर मधुर रस का आस्वादन करना 
चाहते हैं, तो आपको फूलों की रक्षा करनी दी होगी । अगर फूल नष्ठ हो गये 
तो फिर फल मिलने वाला नहीं [ साधुता, आवकता और मुक्ति ही समकित का 
फल है | समकित के अभाव में इन फलों की प्राप्ति होना असमव है | 


आपको किसी के रोब में, दवाव में, लोभ में, या भय में नहीं आना 
चाहिए | नकक्‍्कारे की चोट के साथ अपने सिद्धान्तों को जनता के सामने रखना 
चाहिए, | प्रत्येक व्यक्ति को अपनो दुकान के आगे साल रखकर दिखाने का 
अधिकार है | सोने वाले, चादी वाले, पीतल वाले, गोटे वाले, कपडे वाले--- 
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सभी तो दुकान खोल-खोल कर अपना माल दिखलाते हैं। कोई किसी को 
मना नहीं कर सकता | जो अधिकार एक दुकानदार को है, वही दूसरे को भी 
है | दुकानदार अपना माल खोल कर दिखलाता है और यदि आहक को पसद 
आएगा तो वह ले लेगा। किसी को यह देखकर क्‍यों तकलीफ हो, क्‍यों किसी 
का पेट दुखे ? माल तो दिखलाया जायगा और फिर दिखलाया जायगा | किसी 
की घौंस नहीं जो किसी को बद कर सके | हा, आहक की मर्जी है कि वह 
खरीदे या न खरीदे | जिसकी गाठ में दाम होंगे वह खरीदेगा | जिसके पास 
दाम नहीं वह क्‍या खरीदेगा ? इसी प्रकार भगवान्‌ की दुकान का में मुनीम 
हू । मेरा कर्तव्य है कि भगवान्‌ की दुकान का माल खोल-खोल कर मैं दिख- 
लाऊ,; अगर में अपना यह कत्तेव्य अदा नहीं करता तो में अपने स्वामी के 
प्रति कृतष्त होता हूँ. ) जो मुनीम अपने स्वामी की आज्ञा का पालन नहीं 
करता, वह स्वामी को धोखा देता है | जिसने जो उत्तरदायित्व अपने माथे लिया 
है, उसे ईमानदारी से निभाना चाहिए ) 

मगवान्‌ का माल कोई चोरी का नहीं है कि उसे छिपा कर दिखाया जाय 
था वेचा जाय | जिसके पास चोरी का या चुगी चुकाये बिना का माल होगा, 
वही छिपा कर दिखलाएगा। किन्तु हमारी दुकान का माल धनी की कमाई का 
है | उस मालिक ने--धनी ने साढ़े बारह वें तक तपस्या करके ओर दुस्सह 

कट सहृकर माल इकट्ा किया है | उसी को मुनीम की हैसियत से हम दिखा 

रहे हैं ओर वही माल हमारे काम आ रहा है । 

तो इस चातुर्मास में मुझे आपको और कुछ नहीं सिखाना है, केवल 
घर्मस्थान में उठने-बैठने आदि की सम्यता एवं समकित में हृढ रहना सिख- 
लाना है। यही वात आपको दिखलाना चाहता हैं | 

हा, तो समकित के विषय में कह रहा था कि समकित एक अनमोल 
रत्न है | उसे लूटने चाले बहुत हैं। जब मककी के खेत को भी लोग नहीं 
छोड़ते तो इस रन को कोन छोडना चाहेगा ह अतएव आपको सावधान 
रहना चाहिए । 
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मैने अभी कहा था कि फूल के विना फल नहीं लगते। अ्रत फूल की 
रक्षा करना आवश्यक है। फूल की ठीक तरह रक्षा कर ली तो फिर फल खाने 
का आनन्द भी आ जायगा | एक वार भी अगर उत्कृष्ट रसायन का आस्थादन 
कर लिया तो फिर दूसरे फल की जरूरत नहीं रहेगी। निश्चय जानो कि 
समकित के बिना कुछु भी वनने वाला नहीं । इसीलिए, में वार-बार समकित 
के विषय में चेतावनी दे रह्य हूं। जिसकी भ्रद्धा स्थिर नहीं होगी, उसका जीवन 
ही डावा-डोल होगा | जो दीपक हवा से प्रेरित होता है, उसे बुझते देर नहीं 
लगती | इसी प्रकार जिसको समकित में मिथ्यात्व रूपी वायु के कौंके लग रहे 
हैं, उसको भी बुभते देर नहीं लगती | किन्तु ऐसा होता है कि जब दीपक 
हवा से बुझने की तैयारी में होता है तो तुम उसे वढ़ी सावधानी से, किसी 
कपडे की आड़ में, ऐसे स्थान पर ले जाते हो, जहा उसके बुभने का अदेशा 
न रहे | ठीक इसी तरह जिनकी संगति में बैठने-उठने से, जहाँ आने-जाने से 
द्रापका समकित रूपी दीपक डगमगाने लगे, आपको वहा से उसे हटा लेना 


चाहिए, | ताकि मिथ्यात्व की वायु का ककोय उसे बकरा न सके और आत्म- 
मंदिर को निरन्तर प्रकाशित करता रहे | 


जिसके पास समकित नहीं, जिसे वीतराग के वचना पर शंका रहती है, 
समझ लो उसकी आत्मा प्रकाश से शून्य है। शास्त्र मे साधु के लिये बाईस 
परीषह बताए हैं, उनमे से भगवान्‌ के बचनों पर शंका होना भी एक परीषद्द 
है. इसका नाम दशशन-परीषह है। दर्शन सम्यक्त्व को कहते हैं) शास्त्र मे 
भगवान्‌ ने अनेक ऐसी गूढ बातें वतलाई हैं, जिन्हें अल्पश् जीव भलीमाति 
नहीं समझ सकते। उन्हें आज्ञासिद्ध कह कर ही समाधान करना पड़ता 
है ! वे वत्त्त इतने गूढ़ हैं कि सिफे केवलशान और केवल दर्शन मे ही प्रतिभा- 
सित हो सकते हैं | किन्तु दशेनपरीषद वाली श्रात्मा भगवान के उन वचनों के 
यूढ तत्त्वा में शका करती है आर सोचती है कि भला यह वात कैसे हो सकती 
है ? ऐसे संकल्प-विकल्पों मं ही वह जीव कुडता रहता हैं। तो शास्वफारा ने 
इस प्रकार की शका होना दु ख़ माना है और इसीलिए उसे परीषद कहा है। 
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मनुष्य पर कोई आपत्ति आ्राती है, तो वह विचलित हो जाता है और मान 
खो बैठता है, उसी प्रकार मिथ्यात्व आता है तो दशैन में गड़वड़ हो जाती है । 
जैसे ज्वर आने पर सारे शरीर में गढ़ वढ़ी हो जाती है और सब इ॒द्वियों में एक 
प्रकार की हलचल सी मच जाती है, इसी प्रकार जब मिथ्यात्व आत्मा में प्रवेश 
करता है तो समकित में बड़ी भारी गड़बड़ और हलचल मच जाती है। जब 
बुखार आता है तो आपको डाक्टर के पास जाना पढ़ता है | परन्तु डाक्टर 
कैंसा चाहिए ? जिसे पहले ही १०५ डिग्री बुखार चढ़ा हो, वह आपका क्या 
इलाज कर सकता है ९ तो डाक्टर ऐसा हो जो स्वय वीमार न हो, जिसकी सब 
इद्विया पूर्ण॑रूपेण काम करती हों । तभी वह सफल डाक्टर होता है और रोगी के 
रोग को पहचान कर उसे नीरोग कर सकता है। 

जब मिथ्यात्व का बुखार चढ़ता है, यानी जब दशीन में शंका होती है, 
जिन-बचनों में शंकाशीलता रहती है और अखरड विश्वास नहीं होता, तो वह 
बुखार आत्मा को पीड़ित करता है | उसकी धारणा क्या हो जाती है १ शास्त्र में 
उल्लेख हैकि जिसे दर्शन में विश्वास नहीं होता, जो बीतराग की वाणी में शका 
करता है, उसकी धारणा ऐसी हो जाती है कि -- 

नत्यि नूण परे लोए, इडिंठवावि तवस्सो | 
अदुवा वंचियों मित्ति, इश मिक्खू न चितए ॥| 

वह साधु कहने लगता है कि परलोक नहीं है | करनी करने से मोक्ष 
मिलता है तो वह परलोक ही नहीं मानता | फिर कहता है--तपस्या करने से 
तपस्वी को लब्धि-सिद्धि प्राप्त हो जाती है, यह मी मूठ है। वह इहलोक, पर- 
लोक, जीव, अजीब तपस्या वगैरह कुछ नहीं मानता और सोचता है--अरे, में 
तो व्यर्थ ही ससार के सुखों से वचित हो गया | जो आनन्द प्राप्त हुआ था, उसे 
मैंने परलोक के भरोसे छोड़ दिया । मगर कौन जाने, परलोक है भी या नहीं १ 


कौन वहा से पत्र लेकर आया है कि परलोक पर विश्वास किया जाय १ इस 
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विश्वास नहीं होता | वह सोचता है-आत्मा कोई स्वतन्त्र तत्त्व है या नहीं ? 
किन्तु आत्मा के विषय में शंका करना वुथा है। आत्मा तो प्रत्यक्ष भासता है | 
कोई कहता है--मेरा सिर दुखता है, मेरा पेट दुखता है। यह कहने से ही 
प्रतीत होता है कि दो चीजें भिन्न-भिन्न हैं-एक सिर और दूसरी को 
मेरा! कहने वाला- आत्मा । आत्मा पृथक्‌ पदार्थ न हो तो सिर और पेट को 
अपना कहने वाला कौन है ! मुर्दा शरीर में सिर और पेट तो कायम रहते हैं । 
परन्तु उसमें दर्द की अनुभूति नहीं और न कोई उसे अपना कहता है । 
उस शरीर को चिता पर रख कर जला दिया जाता है, पर वेदला का अनुभव 
किसी को नहीं होता । इससे स्पष्ट विदित होता है कि दर्द का अनुभव करने 
वाला और शरीर में विकास करने वाला कोई और ही है, जो पहले था और 
अब नहीं है| इसी प्रकार कोई कहता है--में यों हूँ? तो इस वाक्य में में? यह 
आत्मा का बोघक है | 'में' आत्मा का अस्तित्व प्रमाणित करता है | 

कछ लोग कहते हैं कि इंद्रिय ओर शरीर का काम ही 'में! है। इनके 
अतिरिक्त अन्य कोई पदार्थ नहीं है । मगर उनका क_्टना भी यथा नहीं है। 
इंद्रिय एवं शरीर कुछ और है तथा आत्मा कुछ और है। डिविया में चम्रकने 
वाली मणि अलग है, डिविया अलग है | छाछ और है, मर्खन ओर है । 
तलवार ओर म्यान एक ही पदार्य नहीं हो सकते | इसी प्रकार जढ़ शरीर एव 
इद्विया एथक्‌ हैं, आत्मा पथक्‌ है| अतएव मानना होगा कि 'मेरा हाथ, मेरा पैरः 
कहने में हाथ-पैर और हैं, ओर उन्हें मेरा कहने वाला कोई और है । हाथ, पैर 
को ही आत्मा मान लें तो खुख-दु ख़ का अनुभव भी आत्मा को ही होगा | 
किन्तु ऐसा होता नही, क्यो कि मुर्दा सुख-दुख का अनुभव नहीं करता । तो फिर 
जिसे सुख-दुख का अनुभव शेता है, वही आत्मा है। 


ते में कह रह्य था कि जिसका दशैन शुद्ध नहीं होता वह साधु कहता है 
कि परलोक, लब्धि, सिद्धि वगेरह कुछ नहीं हैं । यह सब तो धोखा देने वाली 
व॒तें हैं। मैं नाहक हो ससार के मजामौज से वंचित हो गया | में ठगा गया 
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ओर दुख में पड गया । मैंने मूलतावश मिले-मिलाए सुख़्साघनों का परित्याग, 
कर दिया | इस प्रकार वह दशैन परीषह में जलता रहता है । 

भगवान्‌ फरमाते हैं--ऐ! मभिक्तु। दे साध्ठ | इस प्रकार शकाशील होकर 
दूषित चिन्तन मत कर। आत्मा भी है, महात्मा भी है और परमात्मा भी है | 
स्वर्ग भी है; नरक मी है और परलोक भी है। क्षण भर के लिये भी मन में 
मत ला कि इनका अस्तित्व नहीं है । 

अगर इस लोक का अस्तित्व माना जाता है तो परलोक का भी अस्तित्व 
मानना पडेगा, क्योंकि ऐसी कोई नदी नहीं, तालाव और समुद्र नहीं, जिसका 
एक किनाय हो और दूसरा न हो । जब एक किनारा मान लिया तो वूसय भी 
मानना ही होगा । हो सकता है कि दूसरा किनारा त॒म्हारी नजर में न आवे 
और समुद्र के विषय में तो यह होता ही है, क्योंकि वह दूर है, किन्तु यह तो 
दृष्टि का दोष है | दूसरा किनाय होता अवश्य है| पहला किनारा दूसरे किनारे 
को,सिद्ध करता है | 

तो भद्र पुरुषों ! कदापि शंका नहीं करनी चाहिए कि परलोक है या नहीं"! 
तपत्वियों को तपस्या का फल मिलता है या नहीं ? ह, जो तपस्पा की जाय वह 
लब्धि के लिये न की जाय, किन्तु कर्म तोड़ने के लिए की जाय | जो कमे 
अनादि काल से आत्मा को पीड़ित कर रहे हैं, उनको क्षय करने के लिए, की 
जानी चाहिए | इस महान्‌ उद्दे श्य के साथ दूसरे आदुधगिक फल तो प्राप्त होते 
ही रहते हूँ | 

श्रीमद्‌ उत्तराध्ययनसत्र के द्वितीय अध्ययन में भगवान्‌ ने फर्माया है कि 
जिसका दर्शन अशुद्ध होता है, उसके दिल में एक प्रकार की नहीं, * अनेक 
प्रकार की शंकाए उत्पन्न होती रहती हैं | जब आत्मा का पतन होने वाला होता 
है तो चारों ओर से मिथ्यात्व अपना कब्जा जमाने की कोशिश करता है। जैसे 
किसी का दिवाला निकलने वाला द्ोता है तो चारों तरफ दिसावरों से णेटे ही 
यरेटे.ह समाचार आने लगते हैं, ओर जब मुए्य का उदय होता है तो नफे.ही 
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नफे के तार और पत्र आते हैं | जब आत्मा में सम्यकत्व का आविभांव होता है 
तो उसकी चमक से आत्मा निखरने लगती है, और वस्तु का यथावत्‌ निर्णय 
होता जाता है, शोर जब मिथ्यात्व का उदय होता है तो उसकी श्रद्धा हग्ती जाती 
है | जैसे यह अव्ल सत्य है कि भूतकाल में अनन्त तीर्थंकर हो चुके है,वत्तेमान 
में बिदेह क्षेत्र में बीस तीर्थकर विद्यमान हैं । वहा त्तीथेकर और सामान्य केवली- 
दोनों प्रकार के जिन होते हैं। वे कम से कम दो करोड़ तो होते ही हैं। मविष्य में 
भी अनन्त होगे । परन्तु जिसके दशैन की स्थिति डावाडोल होती है,वह ऐसी बातो 
पर, विश्वास नहीं करता | समझता है कि यह सब मिथ्या है। वह किसी सिद्धात 
का निर्णय नहीं कर पाता | श्रतएव ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि सम्यकक्‍्त्व के विषय 
मे जागरूक रहना चाहिए इसे खूब संभाल कर रखना चाहिए, जिससे चरित्र 
रूप फल्न की प्राप्ति हो सके । 


मैने बतलाया है कि फूल के बिना फल की प्राप्ति नहीं हो सकती | सम- 
कित सुन्दर फूल है तो चरित्र और तज्जन्य मोक्ष उस का फल है | 


दूसरे लम्बर पर उपदेशरुचि सम्थक्त्व है, जिस की प्राप्ति उपदेश सुनने 
से होती है । जैसे भूख लगने से, भोजन को देखने से; पेट खाली दोने से 
ओर भोजन की बाते सुनने से भोजन की इच्छा उत्पन्न होती है | इसी तरह 
अगर आप भगवान्‌ की वाणी और समकित की बातें सुनेंगे तो आप को उसे 
प्राप्त करने की इच्छा होगी | वह इच्छा उपदेश सुनने से होती है। एक नहीं, 
अनेक आत्माए उपदेश सुन-सुन कर मोक्ष पा चुकीं । आज भी जीवों को जो 
सम्पक्त्व मिला है, उसे वे सभी पहले से ही लेकर नहों आए थे। प्राय 
उपदेश से ही समकित की प्राप्ति होती है । 

जो भगवान्‌ के वचनों मे विश्वास करते वाले हैं, वे ही यदि उलदी कथा 
करें तो इससे लोगों का सम्पक्त् वृषित हो जाता है। देखिए. न, आजकल 
चहिनें सामथिक में भी कहती हैं--“वाई जी, आज कोई वणायो ९” खाये 
बणापो !! आादि-आदि निरथेक मकत कथा करती ह। परन्तु श्ररी भोली 
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भगिनियों | यहा तो आत्मा की बातें होनी चाहिए । सामायिक में राज कथा, 
देश कथा, स्त्री कथा और भात कथा, यह चार विकथाए: नहीं करनी चाहिए: । 
इससे समकित मल्ीन होता है। क्योंकि जेसी चीज हमारे जीवन में सामने 
आएगी, वैसी ही भावना उत्पन्न होगी। समकित की वातें सुनोगे तो समकित 
पैदा होगी । बढ़े-बढ़े खूनी, अपराधी, अधर्मी, मह्पापी और डाकू भी उपदेश 
सुन कर समकिती बन गये। किसी-किसी की वाणी में वह शक्ति होती है कि 
श्रोता के हृदय पर जादू-सा असर करती है। 

हमारे स्व० श्रीमयाणगम जी म० तीन भाई थे और तीनों ने दीक्षा अगी- 
कार की थी। मायायम जी म० सब से बढ़े थे। आप गाव के मुखिया-पटेल 
थे, किन्तु वैराग्य उत्पन्न हो गया और सब कुछ छोड़ कर दीक्षित हो गए । 
एक वार उन्होंने ने उदयपुर में चातुर्मास किया | रात्रि में रामायण का ध्या- 
ख्यान चालू किया | वह्य के पचायती नोहरे के प्रागण में दस-बीस इजार की 
सख्या में जनता वैठ सकती थी। इतना विशाल वह नोहरा था। उन्होंने रात्रि 
में सोखिक रूप से रामायण प्रास्म्म की। आप जानते हैं कि सात्रि में साधु 
के स्थान पर महिलाए नहीं श्र सकती, क्योंकि ऐसा नियम है कि रात्रि के 
समय साधु के स्थान पर स्त्रिया ओर साध्वियों के स्थान पर पुरुष न जावें | 
दिन में भी विना कारण बहिनों को साधुओ के स्थान पर नहीं आना चाहिए । 
हां, फिसी को शंका-समाघान करना हो, प्रश्नोत्त करना हो तो आ सकती हैं । 
परतु मर्यादा को लाघ कर कोई काम नहीं करना चाहिए.। सगर कहीं-कहीं 
ऐसा ही होता है । वहिनें खा-पी कर और घर के घन्धों से फारिंग होकर स्थानक 
में महाराज की सेवा करने चली आती हैं । किन्तु इस प्रकार की प्रवत्तियों 
का परिणाम कभी-कमी श्रत्यन्त अवाछुनीय होता है 

प्रसंग आ गया है तो यह मी कद्द देना चाहता हूँ कि कई भाइयों की 
साध्वियो के प्रति बढ़ी उपेक्षा रहती है | 

वे साधु के दशेन करने तो चले जाते हैं, किन्तु साध्वियों के पास माग- 
लिकु/ "भी नहीं जाते। किन्तु साधुओ और साध्वियों की एक ही श्रेणी 
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है--वराबर का धढ़ा है। दोनों ही प्च महात्रत घारी हैं। भगवान्‌ ने किसी 
को नीचा दर्जा नहीं दिया है । जब आप 'णमो लोए सब्बसाहूण” बोलते हैं 
तो साधु शब्द में साध्चियों का भी समावेश हो जाता है । इसलिए में कहता हैँ 
कि ठीक समय पर मर्यादापूर्वक आप लोग साध्वियों के दशैन कर सकते हैं 
आर आपको ऐसा करना ही चाहिए. | उनके प्रति उपेक्षा भाव रखना उचित 
नहीं है । सज्जनों | जितना मान साधु को दिया गया है, उतना ही साध्वी 
को सी दिया गया है। मगर कई माइयों की तो इतनी उपेक्षा है कि शायद 
उन्हें पता ह्टी नहों कि कौन सती कहा ठहरी है ? कौन बीमार है ? किसे 
किस बसु की आवश्यकता है ? अरे श्रावको | अगर तुम उनके दुख-ददे मं 
मी काम न आये तो किस मजे की दवा हो ? अगर उनके दशैन करने जाओगे 
तो कुछ पूछोगे भी और कुछ नियम-घर्म की भी प्राप्ति कर सकोगे | 

सज्जनों | चार कारणों से धमे की प्राप्ति होती है | शास्त्र में उल्लेख है कि 
धर्म यों ही नही मिल जाता | कारण के विना काये कदापि नहीं होता | साधु- 
साध्यी जी, महायज आकर उद्यान में या उपाश्रय में ठहरें और उनके पास 
वन्‍्दना करने को जाने से और उन्तकी वाणी सुनने से धमे की प्राप्ति होती 
है । साधु जी कहीं जा रहे हों तो उन्हें देख कर, खड़े, होकर वनन्‍्दना करने से 
भी धर्म की प्राप्ति होती है। आप वन्दना करेंगे तो वे धर्म की कोई बात 
कहेंगे और उससे आपको घर्म की प्राप्ति हे सकेगी | इसके अतिरिक्त साध 

गोचरी के लिए. आपके घर पर आयें तो चार पेर आगे जाकर उनका 
सम्मान, सत्कार ओर अभिवादन करने से भी घमम की प्राप्ति होती है। मगर 
कई मा के पूत तो ऐसे होते हैं कि महाराज ने घर में पैर रक्खा तो वे अन्दर 
के कोठे मे चले जाते हैं। क्‍यों ऐसा करते हैं ! आने वाले मुनि यही तो कहेंगे 
कि भाई, धर्मध्यान किया करो। इसके सिवाय वे और क्या कहेंगे ? फिर 
इतनी भिभ्क क्‍यों १ 

इसी प्रकार धम की प्राप्ति न होने के भी भगवान्‌ ने चार कारण बतलाये 
हैं। वे इस प्रकार हैं -- 
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(१) साधु उद्यान में ठहर्रे हों तो वह्ा वन्दन करने और वाणी सुनने 
न जाना । 


(२) उपाश्रय में ठहरे हुए मुनि के पास भी बन्दन करने 'न जाना और 
उनकी वाणी न सुनना | 

(३) मार्ग में मिल जाएं तो भी वन्दन न करना | 

(४) घर पर आ जाए तो भी मत्या न नमाना ! 


ऐसा करने से धर्म की प्राप्ति नहीं होती । साधु की सगति करने से बड़े-बडे 
फायदे हैं | घोर नास्तिक, अधर्मी ओर हत्यारे लोगों का भी सत्संगति से वेडा 
पार हो गया। 


हा, तो में कह रहा था कि श्री सायाराम जी महाराज ने रामायण आरम्भ 
की । दस-दस हजार श्रोता एकत्र होने लगे ओर उनकी रसभरी कथा सुन कर 
आनन्द लाभ करने-लगे। उनका कंठ बड़ा ही मधुर और उरीला था। वे 
पजाब की कोयल के नाम से प्रसिद्ध थे । प्राय पंचम स्वर में गीतों या गायाओं 
का उच्चारण करते थे। उनमें रामायण सुनाने की और विवेचना करने की 
ऐसी प्रतिभा थी कि कइयो को वैराग्य मावना जाग््त हुई, घर्म भावना उदित 
हुई, कइयों ने ब्रह्मचर्य धारण किया, ज्यादा क्या कहेँ, सबके दिलों पर जादू 
का असर हो गया। सत्रि में पचायती-नोहरे से वाहर बैठ कर जो वाइया 
्याख्यान सुननी थी, उनमे कुछ वेश्याए भी थीं। वे भी वहिनों के साथ बैठ 
जाती थीं | इस प्रकार सुनते-सुनते कई दिन वीत गये। वे सच्ची वात कहने 
मे सकोच करने वाले नहीं थे, वेघड़क फकोर थे | वे मानते थे कि सत्य, पश्य 
ओर तथ्य कहने पर भी कोई नाराज़ हो जाय तो यह उसी की भूल दै। साधु 
तो हिंत वाणी कहेगा | 


डा 


हा, तो श्री मायाराम जी महाराज के व्याख्यानों से वहुत-से नौजवानों के 
जीवनु&2 नहोने दुब्येसनों का त्याग किया, और अपने आपको नियंत्रित 
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सयत किया | उपदेश में वह शक्ति है कि पत्थर जैसे दिल को भी वह पिघला 
देता है। 


हा, तो रामायण की कथा चल रही थी। एक श्रत्यन्त करुणाजनक प्रसग 
आ गया | सीता जी को कलंक लगाया गया। उसे दूर करने के लिए सीता 
ने श्रग्नि के घघकते कु ड में प्रवेश किया | सीता जी का उस कु ड में कूदना 
था कि कुड सरोवर बन गया और उसमें कमल के फूल खिल गये | जब 
भीमयाराम जी महाराज ने यद्द वर्णन सुनाया, इस घटना का शब्दचित्न 
उपस्थित किया और अपने अमृतखावी स्वर में शील की महिंमा सुनाई तो, 
सज्जनो । उन वेश्याआं ने आजीवन ब्रह्मचर्यवतर धारण कर लिया । दुनिया 
में कह्यवत है कि वेश्या सती नहीं होती है, परन्तु उपदेश के प्रभाव से 
वेश्याए. भी सती वन गईं । मैंने वहा के बुजुगे लोगों से सुना है कि भरी सभा 
में खढ़ी हो कर उन्होंने ब्रह्मचये अंगीकार किया । मैंने सुना है कि वे वेश्याए 
बुद्ध होकर मरी, मगर उन्होंने श्रपनी प्रतिज्ञा मग नहीं की। वेश्या का 
जीवन भ्रष्ट होता है, गदा होता है, मगर उपदेश के कारण उनका भी 
कल्याण हो गया। 


राजा प्रदेशी की कथा आपने सुनी होगी। उसके हाथ खून से भरे रहते 
थे, किन्तु उसके भी जीवन का परिवत्तेन हो गया एक महामुनि के उपदेश 
से । कितना परिवर्तन हुआ उसके जीवन में | जहा उसे नरक में जाना था 
वहा वह पहले देवलोक में सूर्यांसम नामक देव हुआ । स्वगे से च्यवकर वह 
कुछ भव करके मोज्ञ प्राप्त करेगा। यह सब किसका प्रभाव है ? केवल 
घर्मोपदेश का । 


3ने स्व० पूज्य अमोलक ऋषि जी म० के जीवन के विषय मे पढा। 
एक जगह देखा--एक आदमी ने लड़की को वेचकर वहुत सा धन लिया। 
घन को काम में लाते लाते कितना ही अर्सा गुजर गया। एक दिन पूज्य श्री 
ने कन्या विक्रय के विषय मे उपदेश किया | कहा-- ऐसा घन घोर पाप रूप है | 
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कसाई तो सृतकमास ही बेचता है, पर कन्याविक्रय करने वाला जीवित मनुष्य 
का भास बेचता है यद उपदेश सुनकर समा में एक आदमी खड़ा हुआ | 
वह ऑसुओं से अपना म़रँह घो रहा था और रो रहा था | उसने गद्गद स्वर में 
कहा -- यह महापाप करने बाला पापी में हूँ। वह फूठ-फूठ कर रोने लगा 
ओर अपने पापों की आलोचना करने लगा | 
कहिए, द्वदय में परिवतेन कर देने की यह शक्ति किस की है ? वह 
व्यक्ति रो कर ही नही रह गया, उसने पुत्री के बदले लिया हुआ घन व्याज 
समेत वापिस कर देने की घोषणा की और वैसा ही किया भी | जीवन में 
इतना वड़ा जो परिवततेन आया सो उपदेश के ही प्रमाव से । उपदेश सुन 
कर बड़े-बडे पापियों का उद्धार हो गया है| मगर यह मी देखा जाता है कि 
गुरु मद्दाराज उपदेश सुनाते हैं और कई जवानी के मद में मस्त लोग परवाह 
ही नहीं करते | किन्तु ज्ञानी कहते हैं-- 
काई फिरतो रे जोर जवानी में । 
हितकर शान सुनावत शानी, 
समभ-सममभ इनसानी में, 
नर-भवरतन चिंतामणी सरिखो, 
काई हारे तू एक आनी में, 
किन्तु मनुष्य जवानी के नशे में फूला नहीं समाता | सिर पर कलगी 
वॉघता है, साफा बॉघता है तो दो पल्लू छोड़ता है, जैसे हवाई जहाज के 
प्ें हों और चरं-मर करने वाले जुते पहन कर गली में से अकड़ कर निकलता 
है, इस प्रकार कि दूर से देखने वाला यही सोचता है कि कहीं मुत्यममल 
जी गली में फस न जाए। 
तो आज अकड़ने वाले और वातें बनाने वाले बहुत हैं, किन्तु काम 
करने वाले थोडे हैं| सज्जनो । उपदेश ही ऐसे लोगों को सही यह पर 
लाता है। 
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जालघर में एंक क्षत्रिय का लड़का रही था | वह मासाहरी था | उस 
लडके को मित्रों ने बहुत समझाया, मगर वह किसी की न माना | तब उसके 
मित्र एक दिन उसे कसाईखाने में ले गये, इस उद्दँ श्य से कि वहा के दर्दनाक 
हृश्य देखकर शायद यह मास खाना छोड़ दे | मगर वह वहा के ऋर दृश्य 
देखकर भी नहीं पसीजा | उसने मास खाना जारी रक्खा उस पर किसी का 
असर न हुआ । एक वार वहा मेरा चातुर्मास हुआ | वहा सावैजनिक व्याख्यान 
होते थे, उस जगह जहा से छुष्ट राजमार्ग गुजरते थे | वहों बहुत बढ़ी सख्या में 
श्रोता थ्राते थे, पर कोलाइल बिल्कुल नहीं होता था। आम रास्ता और खुला 
पडाल देखकर कोई भी सुनने आरा जाता था। 

बह मासाहारी लड़का भी उघर से निकला और व्याख्यान सुनने लगा 
मुके पता नहीं था कि कौन आ रहा है और कौन जा रहा है १ मेंने पंजाव में 
वेजीटेरियन सोसाइटी कायम की थी, जो अब भी चल रही है। उसके हजारों 
सदस्य बने और ऐसे लोग भी वने जो सिक्ख और मुसलमान थे और जो मुर्गा- 
मुर्गी पालते थे, अडे खाते थे, मास-मछुली खाते थे | सोसाइटी का सदस्य बन 
कर उन्होंने यह सब खाना छोड़ दिया। तो मेरा उपदेश सुनकर उस लड़के की 
आत्मा बोल उठी, पुकार उठी और उसने मेरे सामने अपने पापों की आलो- 
चना की | उसने कह्ा--'मैं मास खाता हैँ | बढ़ा पापी हूँ । म॒झे मेरे मित्रों 
ने बहुत समभाया, पर में न माना | आज आप का उपदेश सुन कर मेरा 
दिल पिघल गया है। अब में कदापि मास का सेवन नहीं करूँगा |? 


ऐसे-ऐसे लोग थे कि मनुष्य का कत्ल करने में भी परहेज नहीं करते थे, 
किन्तु उपदेश के द्वारा वे भी जिनवाणी के रसिया वन गये । सज्जनो, हथियार 
तो बहुत हैं, परन्तु सँमालने वाला भी कोई हो | भगवान्‌ की वाणी सब का 
कल्याण करने वाली है | उपदेश में वड़ी ताकत है | कहा है-- 
सोचा जाणइ कल्लाण, सोचा जाणइ पावग | 
उभय पि जाणई सोचा, ज सेये त समायरें | | 
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यदि किसी ने किसी तत्व को जाना और पहचाना है तो पहले सुना है 
ओर वाद में पहचाना है। कहते हैं--अधे भी सुन-सुन कर कही भी पहुँच 
जाते हैं| यह श्रुतशान है और पाँच ज्ञानों में महान्‌ है | यहीं से हमारे विकास 
का वीजारोपण होता है | समकित किसी पेड़ में नहीं लगती, वह कोई पोग्ली 
नहीं है कि आकाश से आ जाय | वह उपदेश के द्वारा उद्भूत होती है। वह 
सुनने-सनाने से ही आती है | किन्त॒ उपदेश का असर भी ज्ञयोपशम के अनु- 
सार कम था अधिक होता है। 


भद्र पुरुषों में यहा केवल कपडे फाड़ने और उद्र का निर्वाह करने के 
लिए नहीं आया हूँ । में आप का समीचीन पथप्दर्शन करने आया हूँ | अतएव 
मुके ईमानदारी के साथ माल दिखलाना होगा । फिर लेने वाले की इच्छा है 
कि वह ले या न ले | मुझे दूसरे का माल खयब कहने की जरूरत नहीं, किन्तु 
अपना माल तो दिखलाऊगा ही ऐसा करने पर यदि कोई गडबड करता है या 
शयरत करता है तो उसी की भूल है | वह प्रेम-सूत्र को तोड़ना चाहता है। 
मेरी कभी ऐसी भावना नहीं हुईं कि प्रेमसूत्र ६2 जाय | कोई दिगम्बर हो, तेरा 
पथी हो, मूर्तिपूजक हो या सनातनी हो, सव को अपनी-अपनी धारणा के अनु- 
सार धर्माचरण करने की स्वतन्त्रता है| तुम अपना माल बेच रहे हो ओर दूसरा 
अपना माल वेच रहा है, किन्तु ऐसा कोई काम मत करो, जिससे दूसरे की 
बुराई हो में सव का सगठन चाहता हैँ। मन्दिस्मार्गा दया-दान का उपदेश 
करें तो मुके खुशी होगी, तेरहपथी करें तव भी खुशी होगी, और में करू तो भी 
खुशी होगी । मेरा कहना तो यह है कि भगवान्‌ महावीर की दुकान में, उनके 
सब बेटे कमाई करें | कोई भी वेठ दिवाला निकालने का काम न करे | - 


सज्जनो । शिक्षा देना मेरा काम है। मानना या न मानना अपने-अपने 
विचार और भाग्य की वात है। में तो यही कहना चाहता हूँ कि आडम्बर को 
घटाएं और वास्तविक सिद्धान्त पर आए, | इसी से घमं की उन्नति होगी। 
मेरा किसी से विरोध नही, किसी के प्रति घ्णामाव नहीं, क्योंकि घुणा पाप से 
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होती है, पापी से नहीं । तो सब से अच्छी वातें ग्रहण कर सकते हो | उपदेश 
जहा से भी मिले, ग्रहण करना चाहिए । जो प्राणी वीतराग भगवान्‌ का उपदेश 
सनेंगे ओर अपने जीवन में उतारेंगे, वे संसार-समुद्र से पार होंगे | 


तथास्त॒ । 


ब्यावर ) 
६न८-२६ 
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ब_ हैक अ>ीनन 


सम्य आत्माओ 

सर्वोपरि आत्मिक उत्करान्ति का साधन सम्यक्त्व है | बीज ही कद, मूल, स्कद, 
आदि दस प्रकार की वृक्ष-सवुद्धि का कारण है। अर्थात्‌ कन्द, मूल, स्कन्द, 
शाखा, प्रशाखा, पत्र, पुष्प ओर फल आदि का मूल कारण बीज ही है । वीज 
के श्रमाव में इनमें से किसी का उद्मव सभव नहों है। इसी प्रकार तप, 
जप, संयम, नियम, सर्वविरति, देशविरति और मोक्ष रूप फल का जन्मदाता 
सम्यक्त्व ही है | 

सम्पग्दृष्टि जीव प्रत्येक क्रिया में घर्मोपाजेन कर सकता है. क्योंकि उसमें 
विवेक का प्रादुर्भाव हो जाता है। विवेकशील मनुष्य साधारण व्यापार में भी 
अधिक लाभ कमा लेता है | ऐसा नहीं है कि जवाहरात के व्यापार में ही लाम 
हो सकता है। पुण्य साथ हो तो कबाड़ी की दुकान से भी बढ़ा लाम हो 
सकता है | 

सुना है, अमेरिका में एक व्यक्ति कवाडी की दुकान करता था। उसने 
एक करोड़ रुपया तो अपनी कन्या को दान में दिया। इससे आप ख्याल कर 
सकते “कि उसके पास कितनी घनयशि होगी। उसके घर में कई करोड़ों की 
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सम्पत्ति होनी चाहिये | दरञ्ससल वात यह है कि जिसने लाभान्तराय कमे तोड़ा 
है, उसे प्रत्येक व्यापार में लाम ही होता चला जाता है। 


इसी प्रकार जिस व्यक्ति को समकित की प्राप्ति हो गई है, वह साधारण या 
विशेष क्रियानुष्ठान में महान्‌ आत्म-कल्याण रूप लाभ उपाजेन कर लेता है। 

इसके विपरीत, यदि पाप का उदय है तो जवाहरात का व्यापारी 
जौहरी-बच्चा भी नुकसान ही उठाता है। इसी प्रकार जिस मनुष्य के मिथ्यात्व 
का उदय है, वह तपस्या आदि कठोर साधना करने पर भी श्ात्मोत्यान नहीं 
कर पाता । वह अपना ससार-परिभ्रमण ही वढाता है। मी 

वात उपदेशरुचि सम्यवत्व की चल रही है | उपदेश के द्वारा प्री सम्यकत्व 
की प्राप्ति होती है | उपदेश किसे देना चाहिए, इस सम्बन्ध में शास्त्रकार कहते 
हैं---'उद्िण्स वा, अरुट्टिएठध वा? अर्थात्‌ जो उपदेश सुनने को उठे हैं, सावधान 
हुए. हैं, जिनके अ्रन्त करण में सुनने की उत्कश्ठा उत्पन्न हुई है, उन्हें भी 
सुनाओं और जो सुनने को कटिवद्ध नहीं हुए है, जिनके मन में सदुपदेश सुनने 
की स्फूर्ति अथवा जागुति उत्तन्‍्न नहीं हुई है, उन्हें भी सुनाओ । हो सकता है 
कि उपदेश सुनाने से उनमें भी जागृति आ जाय, उनकी शुश्रृषा भी विकसित 
हो उठे | वैद्य का कर्तव्य हे कि जो रोगी स्वयं दवा लेने को तैयार है उसे भी 
ढवा दे ओर जो अज्ञान के कारण दवा लेने को तैयार नहीं, उसे भी दवा के 
लाभ बतला कर दवा दे। 

उपदेशदाता के लिए शास्त्र में एक बहुत महत्वपूर्ण वात और भी कही 
गई है। वह यह है कि जिस उदारता और प्रेम के साथ एक समृद्ध चक्रवर्त्ती 
राजा को उपदेश दिया जाय, उसी उदारता और प्रेम से एक दरिद्र लकड़हारे 
अथवा घसियारे को भी उपदेश देना चाहिए कहा है-- 

जहा पुण्णस्स कत्थइ, तहा तुच्छस्स कत्थइ। 
जहा तुच्छस्स कत्थइ, तहा पुण्णुस्स कत्थइ। 
' श्रीमदाचाराग सूत्र 
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अभिप्राय यह है कि समस्त भ्ोताओं पर, चाहे वह सम्पन्न हों या विपन्न, 
राजा हो या रक, कुलीन हो या अकुलीन, किसी भी जाति का, किसी भी वर्ण 
का या वर्ग का हो, पूर्ण समभाव रखकर धर्म का उपदेश करना चाहिए। 
उपदेशक के मन में किसी भी प्रकार का पक्षपात नहीं होना चाहिये। 


उपदेश देना ही उपदेशक का कत्तव्य है| फिर ध्रोता का जैसा क्षयोपशम 
होगा, तदनुसार ही उसका परिणमन ट्ोगा | किसान खेत में.बीज डालता है, 
इसी आशा से कि अधिक से अधिक धान्य की प्राप्ति हो | मगर उगना अथवा 
न उगना जमीन पर निभेर है। इसी पथ्वी पर उत्पन्न होने वाले वहुत से इक्त 
पुथ्वी का रस लेकर अमृत-फल देते हैं और इसी पृथ्वी का रस लेकर कितने 
ही बृच्च कठ्ठ फल देते हैं। यह इनके स्वभाव की विलज्ञणता है। आखिर तो 
जैसा उपादान होगा, वैसा ही काये होगा। सव आत्माओं के अलग-श्रलंग 
कर्म हैं और उनके फल भी अलग-अलग ही होते हें । 


एक सेठ के यहा चार वालक थे | उनके नाम कुछ भी समझ लीजिए--- 
लाला, बाला; काला और घन्ना । जब प्रथम पुत्रर्त्न की प्राप्ति हुई तो व्यापार 
में नुकसान लग गया | दूसरे साहव जन्मे तो हालत और गई-वीती हो गई। 
तीसरे महाशय का पदार्पण हुआ तो मागने वाले अपनी-अपनी रकमें मांगने 
लगे और देनदार देने से इन्कार करने लगे। इसके वाद जब चौथे की 
उम्मीदवारी होती है तो सेठ सोचने लगा--इसके जन्म लेने पर शायद देश 
त्याग कर भागना पडे या मौंपढ़ी छोड़नी पडे । आखिर बूंघ का जला छा 
को भी फू क-फू क. कर पीता है। इसीलिए सेठ के मन में अशुम आशंकाए 
उत्पन्न होने लगीं | 


मगर किसी का समय सदा सरीखा नहीं रहता | चक्रवत्पखित्तन्ते ढुखानि 
च सुखानि च |” दुःख और सुख गाढ़ी के चक्र की तरह फिरते रहते है ।खान में 
से पत्थर निकलते हैं तो कमी हीय भी निकल सकता है। 
ढ़ रा 


जा 
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जब घन्ना जी के जन्म का समय निकट आया तो सेठ जी दाई को बुलाने 

गये | दाई नखरे करने लगी। बोली--सेठ जी, पहले कह दिया होता तो 

आ जाती, किन्तु म॒ुके दूसरी जगह जाना है। वास्तविक वात यह थी कि उसे 

मालूम था कि इनके यहा जाकर मैं पाऊंगी क्या ? इनके घर में तो चूहे डड 
पेल रहे हूँ | अन्त में उसने बह्ना बनाकर ठालमगोल कर दी | 


सज्जनो | चलती का नाम गाड़ी है | वह खड़ी हो तो भी उसे गाड़ी कहते 
हैँ | पुण्य का उदय हो तो प्रतिकूल भी अनुकूल वन जाता है और पाप का 
उदय होने पर सीधा पासा भी उल्टा पड़ता है। कृषक खेत में बीज डालता 
है। वह मिट्टी में भल्ले उल्टा पढ़ा हो तो भी सीधा होकर ही श्रंकुर के रूप में 
निकलता है। पुण्य की यही विशेषता है कि उसके प्रभाव से उलटे काम भी 
सीधा फल देने लगते हैं। पुण्यवान्‌ गाली देता है तो वह भी फूल की वर्षा-सी 
मालूम होती है 


सज्जनो | मनुष्य नौ प्रकार से पुण्य वाघता है और ४२ प्रकार से भोगता 
है | जिसके आदेय पुण्य प्रकृति का उदय है, वह कोई ऐसी वात कह दे 
कि आम तौर पर जिससे नाराजगी पैदा होती है तो भी इन पुण्य प्रकृतियों के 
प्रभाव से सुनने वाला कहता- बात बड़ी मीठी कह्दी है | कोई आदमी सच्ची 
आर मीठी बात ही क्‍यों न कहे, किन्धु सुनने वाले को ऐसा लगता दे जेंसे मान- 
हानि हो गई है | यह अनादेय वचन नामक पाप प्रकृति का परिणाम है | ऐसे 
ही सुस्वर प्रकृति वाला कैसी भी वाणी क्यों न बोले, वह प्रिय ही लगती है | एक 
व्यक्ति गाना गाता है तो लोग कहते हैँ--'भाईसाहइब, तकलीफ मत कीजनिये। 
और दूसरे का गाना सबको प्रिय लगता है | पुन पुनः उसे सुनने की इच्छा 
होती है। इसलिए कवि ने कहा है-- 


दुनिया में सबसे मुहब्बत करो, हलीमी मतानत से सब काम लो | 
तू चोले तो सब कान घर के सुने, तू चुप हो तो सुनने की की ख्वाहिश करें | 
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सबसे नम्रतापूर्वक बोलो, प्रेम से बोलो, विवेक से बोलो | ऐसा बोलो कि 
सब सुर्नें गोर तभी तक बोलो कि जब तक सुनने वालों को सुनने की 
उत्कंठा हो । 


एक सज्जन व्याख्यान सुनाते हैँ तो अपनी गाये जाते हैं और उघर गार्प्पे 
चलती रहती हैं| कोई ध्यान ही नहीं देता कि क्या कहा जा रहा है। और एक 
दूसरे वक्‍ता प्रवचन करते हैं तो सब चुप हो जाते हैं | यह सव॒ पाप-पुएय का 
खेल है। एक पुण्यशाली वक्‍ता सारी सभा को स्तंमित कर देता है । 

पंजाव प्रान्त के होशियारपुर शहर में एक बार पूज्य श्री काशीराम जी म॒० 
पघारे हुए थे | में भी उनकी सेवा में था श्रौर सती पावैतीजी भी वहीं विराज- 
मान थीं । उस समय काग्रेस का आन्दोलन बडी तेजी से चल रहा था। 
हमारे स्थान के सामने ही काग्रे स-योजना के सम्बन्ध में पडाल वनाया गया 
था और कोई जल्सा हो रह्म था। काग्रेसी नेता आये और उन्होंने जोशीले 
भाषण किये | सब जोर लगा-लगा कर बोले, मगर काफ़ी शोरगुल मचा रहा। 
दस-बीस हजार के लगभग जनता उपस्थित थी।| थोड़ी देर वाद लाजपतयाय 
आये । वे पंजाव के अपने समय के सव से बड़े नेता थे और भारतीय प्रसिद्ध 
नेताओं में से ये । जाति से अञ्रवाल थे | उनके घर में पहले जैन परम्परा थी, 
किन्तु वे,आयेसमाजी हो गये थे । 

जैन समाज में पचाने की शक्ति नहीं है । यह निकालना जानता है, रखना 
नहीं जानता, अगर तुम लोगों में हजम करने की ताकत हो तो मैं हजारों नये जैन 
तुम्हें दे सकता हू | किन्तु जब तक वे दूर रहेंगे, ठीक तरह धर्म में रहेंगे, जब 
तुम्हारे निकट आएगे ओर तुम्हारी राग-दइष की भड़कती हुई आग देखेंगे तो 
निकल भागने की कोशिश करेंगे | मैं तो यहा तक कहने को तैयार हूं कि जैन 
समाज में यदि पाचनशक्ति हो तो प्रतिवर्ष सैंकड़ों हजारों नये परिवार जैन वन 
सकते हैं | काश कि आपका सहयोग उन्हें मिल सकता ! दुनिया में रहने वालों 
को दुनिया के साधनों की भी जरूरत होती है | जब तक उनके गरुहस्थ-जीवन की 
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आवश्यकताए पूर्ण न हों, तव तक वे घमे का ठीक तरह पालन नहीं कर सकते । 
आखिर सभी तो साधु बन नहीं सकते हैं । 


हा, तो लाजपतराय स्टेज पर आये | वे डीलडौल वाले और रौवदार थे | 
जब वे मंच पर आ्राये और जनता को सम्बोधन किया तो एकदम सनन्‍नाठा छा 
गया | सारी जनता चुप हो गई कोलाहल एकदम शान्त हो गया। यह दृश्य 
मैंने अपनी आखों से देखा है | यह भी पुण्यवान्‌ होने का लक्षण है | 


तो यहा मेरा कहने का आशय यह है कि जहा कोलाहल हो रहा हो, शोरें- 
गुल मचा हो, हल्ला गुल्ला हो रहा हो, वहा सुनाने से लाभ ही कया १ जहा चित्त 
विक्षिप्त हो वह्द कथा करना एक प्रकार का प्रलाप है। कथा सुनाना वहीं 
आनन्दप्रद और साथक है, जह्य श्रोता प्रेमपूर्वक सुनते हों, अन्यथा नहीं। 


तो जिसने वचनवल वाघा हो, वह सबको प्रिय लगता है। कोई पुण्यहदीन 
किसी को मामाजी कह दे तो गाली समभी जाती है । लड़ाई हो जाती है। और 
« पण्य का उदय होने पर उलठी बात भी सीधी बन जाती है | 


दो बहिनें पानी मरने के लिए, कुए की तरफ जा रही थीं। सामने से एक 
मुसाफिर आया और उसने देखा कि ये प्रौढ़ हैं, अत उसने श्रतीव आदर 
भाव के साथ ओर नम्रता पूवेक कहा--'जय रामजी की मा?, मुसाफिर का यह 
कहना सीधी सी बात थी। इन शब्दों में न उद्दरढता थी और न बेइज्ज़ती की 
वात थी | उसके हृदय में सरलता थी। 


' उसने दूसरी स्त्री से मी कहा जीवों तेय वेट !? यह बात भी ठीक ही थी 
कि तेय वेठ जीता रहे | दोनों वातों में कोई बुराई नहीं थी, किसी प्रकार का दुष्ट 
अभिप्राय नहीं था, फिर भी यह वाक्य सुनते ही दोनो को गुस्सा आ गया | वे 
आग वबूला हो गईं | वोली--“कौन है तू राड का वेईमान, तू हमारी इसी 
करता है। शर्म नही आती ऐसा कहते |” उन्हें इतना क्रोष आया कि अपने 
पानी के घड़े पटक कर गाली गलोच करने लगीं। छोटी-सी वात में बड़ा 
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भारी दन्द मच गया । तव वह मुसाफिर घबय कर कहने लगा--छुम इतना 
गुस्सा क्‍यों कर रही हो ९ में ने तो सीधी सादी बात कहदी थी। 

सज्जनो | और कोई वात नहीं थी, कमचन्द जी की कयामात थी, भाग्य 
का खेल था ) उस मुसाफिर को पता नहीं था कि क्‍यों झंगढ़ा खड़ा हो गया | 
यह भांगड़ा और शोरगुल सुना तो जो वहिनें घरों में रोगिया पका रही-थीं, वे 
भी पकाना छोड़ कर लड़ाई का तमाशा देखने आ गई। घधमे कथा सुनने में 
इतना मजा नहीं आता, जितना लड़ाई देखने में। अलवत्ता भाग्यवान्‌ को 
घ्मे कथा ही प्रिय लगती है मगर कुतूहल प्रिय लोग लड़ाई देखने में ही मज़ा 
मानते हैं । तो बहुत-सी महिलाएः विना बुलाए इकट्टी हो गई । परल्त मनुष्य 
लड़ाई-भंगढ़ा देखने में जितना मुजा मानता है, उतना यदि धरम में मानने 
लगे तो उसका बेड़ा पार हो जाय । 

तो बहुत से लोग भी वहा आ पहुंचे | उन्होंने पूछा इसने क्या कष्ट दिया 
है ? क्या बात हो गई ? दोनों स्त्रियों ने कहा--यह वड़ा शैतान है, लुच्चा है | 
इसे रास्ता चलती हम से मजाक करते श नहीं आई । ! 


मुसाफिर चकित और विस्मित था | वह बोला--मैंने तो दुर्भावना से कोई 
शब्द नहीं कहा | एक से कह--“जय राम जी की मा? और दूसरी से कहा-- 
जीवो तेयु वेटा !! किन्तु भाग्य की ही वात है कि इसी पर इन्हें क्रो, आा 
गया । मुझे सेकड़ों गालिया सुना दीं। 

सज्जनो । वास्तव में वात यह थी कि एक स्त्री के पति का नाम था “जय 
राम! और दूसरी के पति का नाम था--“जीवा? मुसाफिर को यह मालूम नहीं 
था | उसने सरल माव से यह कहा था, मगर श्रथ का अनथे हो गया | 

कहने का आशय यह है कि उसके कर्मचन्द जी उलठे थे, इस का कारण 
उसकी सीघी वात भी उलंटी पड़ी | आदरणीय वात कहने पर मी लड़ाई हो 
गई । यह सव भांग्य का खेल है | पाप खा जाता है। पुण्यवान्‌ की बुरी वात 
भी श्रच्छी जान पड़ती है | 
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भाइयो । भाग्य मी जुदा-जुदा होते हैँ | परिवार में कोई ऐसा जन्म लेता 
है, जो सात पीढ़ियों की दरिद्रता को दूर कर देता है और सुख-समद्धि की बइृद्धि 
करता है | इसके विपरीत कोई ऐसा भी जन्मता है जो सात पीढ़ियों की संचित 
समृद्धि को समाप्त कर देता है ओर सम्पन्न परिवार कंगाल और भूखा हो 
जाता है | यह सब पुण्य-पाप का परिपाक है। 


घनन्‍ना जी जन्म लेने को हुए श्ञोर दाई को बुलाया गया तो उसने भी 
इन्कार कर दिया, क्योंकि वह जानती थी कि इन के घर से मुझे! मिलने वाला 
ही क्या है | सचमुच दरिद्रता वहुत बुरी वस्तु है। द्रिद्र पुरुष किसी को फोई 
बस्तु देने आता है तो भी यही समभा जाता है कि कुछ मागने आया है। तो 
दरिद्र नारायण जहा भी जायगा, मनुष्य की स्थिति गड़बड़ में डाल देता है। 


दाइ ने इन्कार किया तो सेठ ने वहुत मिन्‍नत की | तव दाई को ख्याल 
आया--इस घर से मैंने वहुत कुछ पाया है | इस वार न मिला तो न सही। 
यह सोच कर वह आने को तैयार हो गई । वह आई, बच्चे का जन्म हो गया 
ओर कुशलकछ्षेम पूर्वक प्रसूतिकर्म सम्पन्न हो गया | नाल गाड़ने का समय आया 
तो गडा खोदा गया | सौभाग्य का फल समभिए. खड़डा खोदते समय मोहरों 
का चरु निकल आया | तव सेठ ने सोचा--पहले के तीन पुत्रों के जन्म ने 
तो मुके इस हालत में पहुंचा दिया और इतनी चिन्ता उत्पन्न कर दी कि 
शायद ऑौंपड़ी ही विक जायगी, किन्तु गनीमत है कि इस चौथे पुत्र ने सारी 
दरिद्रता दूर कर दी। 

सेठ ने सोचा-- सब से पहले दाई का मुह मीठा कराना चाहिए | 
दर्विता आई तो क्या हुआ, खानदानी सेठाई तो उसमें थी ही | सेठ ने दो 
चार घोवे भर कर दाई की झोली में डाल दिये, जैसे कोई-कोई वहिन खुले 
हाथ से आग देती है किसी वावा-जोगी को | पान्तु कोई-कोई ऐसी भी होती है 
जो ऐसी तरकीब से म॒ट्ठी भर कर लाती हैं कि देखने वाला समके कि आटा 
जैसे वाहर निकला जा रहा दैे। कहती हैं--वावा जी आय लो। वाबा जी 
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कहते हँ--विया, ऊपर से डाल दो !! तव वह भद्रा कहती है--नहीं, बावा 
जी !? में तो भोली में डालू गी, कहीं ऐसा न हो कि आठा हवा में उढ़ जाय |? 
तब वह मद्ी कोली में ले जाती हैं । पता नहीं, वह आय डालती है था 
निकालती है? सत्य तो यह है कि दानान्तराय कमे टूटे बिना दिल से दान भी 
नहीं दिया जाता । 


शास्त्रकारों का कथन है कि साधु गोचरी के लिए. जाय और दाता का मन 
न देखे तो पात्र खींच ले | इसके अतिरिक्त साधु को गोचरी करते समय सूमते- 
असूकते आदि का भी विवेक रखना पड़ता है। श्रगर साधु एक ही वार 
गोचरी के बदले 'गधाचरी” कर ले तो गणहस्थ फिर बहसने का नाम ही न ले | 


सज्जनों, एक होती है गोचरी और एक होती है गधाचरी | जेसे गाय 
अनेक स्थानों से थोड़ा-योड़ा आहार घास ग्रहण करती है, ओर घास को हानि 
नहीं पहुँचाती ओर अपना पेट भी भर लेती है, इसी तरह साधु गोचरी करता 
है। साधु की गोचरी से किसी गृहस्थ को तकलीफ नहीं होती । मगर गधाचरी 
की वात अलग है | गधा एक ही जगह के घास को जढ़ सहित उखाड़ कर खा 
जाता है | तो एक ही जगह से पूरा या बहुत आहार लेना गधाचरी है। गघा- 
चरी से गुहस्थ (दाता) को तकलीफ होती है | इसी कारण भगवान्‌ ने साधु को 
गोचरी करने का श्रादेश दिया है, गधाचरी करने का नहीं | भले ही कोई दाता 
उदार द्वदय हो, फिर भी साधु को अपनी मर्यादा का ध्यान रखना चाहिए | 


जब घन्ना सेठ अजलि मर कर स्वणु-मोहरें दाई को देने लगे तो दाई 
ने विस्मित हो कर कहा-नहीं सेठजी, रहने दीजिए. | ऐसा मत कीजिए । भेरे 
लिए, तो एक ही मोहर काफी है। परन्तु उदार घन्ना ने कहा--नहीं नहीं, ले 
लो | तुग्हाय इस घर से पुराना सबंध है । 

तो कहने का आशय यह कि पुण्य में अपूर्व शक्ति होती है। घन्‍ना जी 
पुरय साथ लेकर आये तो घन से मालामाल बना दिया घर को | धन गाड़ने 
वाले ने ”“जाने किस आशा से घन गाढ़ा था, पसनतु पुण्यवान्‌ ने उसका भोग 

| 
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किया | स्वभाव अर्थात्‌ प्रकृति, भाग (माग्य), पाग अर्थात्‌ पगढ़ी और लेखनी 
सब के अलग-अ्रलग होते हैं। एक परिवार के पाच सदस्यों में से समी के 
स्वभाव एक सरीखे नहीं होते | फिर भी सब को निमाना होता है | यह संभव 
नहीं कि सब के स्वमावों को एक ही साचे में ढाला जा सके | और जैसे ठम 
अपने स्वभाव को नहीं छोड़ सकते, उठी प्रकार दूसण भी अपना स्वभाव नहीं 
त्याग सकता | तुम्हें अधिकार भी कया है कि दूसरे से ऐसी आशा करो 


इसी प्रकार लेखन-हस्ताक्षुर भी किसी के किसी से नहीं मिलते । लेखन में 
अन्तर न होता तो लोग सरकार को दाम ही न देते | हस्ताक्षुरों के विशेषज्ञ 
फौरन ही इस भेद को पहचान लेते हैं। भाग्य भी सब का अलग-श्रलग होता 
है और पणगड़ी भी न्यारी-न्यारी होती है।आशय यह है कि आप किसी भी 
देश में चले जाइए, आपको यह सब चीजें अलग-अलग ही मि्लेंगी। ढीक 
इसी तरह विभिन्‍न जीवों की परिणितियाँ भी--कर्मभूत स्वभाव भी प्रथक-इ्रथक्‌ 
ही होती हैं। कोई अल्पसंसारी है तो कोई वहुसंसारी है | किसी को तीव्र कर्मो- 
दय है तो कोई मनन्‍्द कमेरस भोग रहा है। 


तो में कहने जा रह्य था कि सम्पकृत्व को प्राप्त करने के अनेक साधन हैं । 
पुण्य का उदय होता है तो एक कवाड़ी भी लाखों कमा लेता है श्रोर निहाल 
हो! जाता है । इसके विपरीत पाप का उदय होने पर जवाहरात का व्यापार 
करने वाला लाला भी महान्‌ हानि का भागी होता है। दिल्ली में एक जैन 
जौहरी का अच्छा काम चलता था। उनके पास ६२ हजार की कीमत के 
जवाइयत थे | किन्तु भाग्य की वात समक्तिण. कि मन्‍्दी आ गई और उसकी 
कीमत सिर्फ १३ हजार रह गई । आज नकली-इमीठेशन नगों ने असली 
जवाहरात को भी पीछे पटक दिया है। 


वम्बई (कादावाढ़ी) में मेस चातुर्मास था| एक लड़का दशन करने आया | 
सहज मे ही मैंने उससे पूछ लिया--आप क्या काम करते हैं ? उसने कहा -- 
में नकली जवाहरात का काम करता हूँ। विलायत से इसकी शिक्षा प्राप्त कर 
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के आया हूँ। उसने यह भी कहा कि नकली जवाइरात ऐसे ढग से बनाये 
जाते हैँ, कि हर एक के लिए उसका पहचानना कठिन है | 


आज नकली जवाहयत के खरीददार बहुत हैं, किन्तु असली के खरीददार 
विस्ले ही मिलते हैं | इसी प्रकार मिथ्यात्व के खरीददार तो बहुत हैं, पर सम- 
कित के पोषक, भगवान्‌ बीतराग की वाणी के ग्राहक थोडे हैं| खैर, कोई बात 
नहीं, थोड़े भी मनुष्य अगर असली जवाहरात के खरीददार हैं तो कोई हजने 
नहीं | मुझे तो श्रसली माल ही वेचना है । इमीटेशन का माल नहीं बेचना है'। 
भगवान्‌ जितेन्द्र की दुकान इमीटेशन की नहीं है | अगर यहा भी नकली माल 
मिलने लगा तो फिर असली कहा मिलेगा ? पर आज क्‍या हो रहा है ? यह जो 
बाइयाँ पचोला और अढाई का प्रत्याख्यान करने आ रही हैं और साथ में 
नारियल तथा कच्चे पानी का लोग उपाश्रय में ला रही हूँ, क्या यह स्थानक- 
वासी जैन संस्कृति है ? यह सव दूसरों की नकल की जा रही है| यह इमी- 
ठेशन खरीदना नहीं तो क्या है १ असली जवाहरात की बात तो यह है कि 
शान्ति से तपस्या करना, इन्द्रियों का दमन करना और युम्त तपस्या करना | 
घम की प्रभावना करना ठीक है, किन्ठु यह भी तो समभना चाहिए कि प्रभा- 
बना होती किस प्रकार है ? आज जिन शासन के विषय में जो घोर श्रज्ञान 
फैला हुआ है, उसको निवारण करना सबसे बढ़ी प्रभावना है। यह नहीं 
बनता तो दान दो, स्वाध्याय करो, स्वधर्मी को सहयोग दो, ऐसा सहयोग दो कि 
कोई स्वर्मी भाई मोहतान न रहे | इस प्रकार प्रभावना के अनेक उपाय हैं | 
अपना व्यवहार प्रामाणिक बनाओं, नीति के अनुसार वर्त्ताव करो, व्यापार में 
ईमानदारी रक्खो, जिससे ससार पर यह छाप पडे कि जैन-घर्म के अनुयायी का 
जीवन अल्यन्त उत्कृष्ट और पविन्न होता है। ऐसा करने से जैनेतर जनों में 
जैनघर्म का प्रभाव बढ़ेगा । वाजे वजवा लेने और बाजार में कीमती कपडे 
पहन कर निक़ल जाने से धर्म की क्या प्रभावना होगी ? 


पर 
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तुम्हारे ऊपर अकबर बादशाह का कोई ठेवस नहीं लगा हुआ है कि 
तपस्था करके तुम्हें इधघर-उघर अनेक स्थानों पर भटकना पड़े और चढावा 
चढ़ाना पडे | आज राज्य बदल गया | प्रजा वदल गई, किन्तु, वहिनों ! तुम 
नहीं बदली | पहले गाँव के ठाकुर और जमींदार गरीबों से बेगार लेते थे, उन्हें 
मिहनत के पैसे भी नहीं देते थे, किन्ठु आज के शासन में वेगार बंद कर दी 
गई है ) भारत सरकार ने कानून वना दिया है कि मनुष्य के साथ ऐसा छुब्ये- 
वहार करना जुमे है | जव प्रत्येक अफसर को सरकार की ओर से वेतन मिलता 
है, तो उसे किसी से वेगार लेने का अधिकार नहीं है | तो में कह रहा था कि 
जब सरकार ने भी कानून वना कर वेगार को बंद कर दिया है, जागीरदारों दवाय 
लगाये हुए नाना प्रकार के टेक्स वद कर दिये गये हैं ओर जमीन जोतने वाले 
जमीन के मालिक बनते जा रदे हैं, तो क्या तुम्हारा टेक्‍्स अ्रव भी ज्यों का 
यों चलता रहेगा याद रक्खो, यह तुम्हारी कमजोरी है, शिथिलता है ओर अद्धा 
इढ न होने का परिणाम है | 

तो आज आप इमीटेशन की तरफ झुकते जा रहे हो | पर सज्जनों । चाहे 
इमीटेशन के कडे पहन लो, चाहे मेले कान में डाल लो,'मगर याद रखना, 
नकली नकली है और असली असली है | नकली की चमक-दमक और कलक 
स्थायी नहीं है। पसीना लगने से उसका पानी उतर जायगा । में कहता हूँ, 
भगवान्‌ का मा असली जवाहयत का है। उसे छोड़ कर नकली को और 
मत क्रुको | ऐसा करने से आप ऊपर से नीचे गिरेंगे, आपका पतन होगा | 

मगवान्‌ वीतराग की वाणी पर अखण्ड और अ्रविचल विश्वास रख कर 
उसे ही जीवन की सर्वोपरि साधना का प्रधान आघार वना कर व्यवहार करो | यही 
सच्चे श्रद्धालु और पमंग्रेमी जनों का कत्तेव्य है| किसी की नकल मत करो | 
मौलिक रग से अपने कत्तंव्य का निर्धारण करो | 

किसी साहूकार के पढ़ौस में एक जाट रहता था | वह विधुर था । साहूकार 
के घर सवेरे ही सवेरे माल वनता था।जव सेठानी थी में आटे का घोल 
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लीड 


डालती तो छुन्न-छुन्न की आवाज आती । जाट ने यह आवाज़ सुनकर सोचा 
प्रतिदिन यह एठमवर्म कैसे सहन करूँ । यत्रपि मैं सेठ को ऐसा करने से 
इंकार नहीं कर सकता, किन्तु इसका उत्तर अवश्य दूँगा। उसने उत्तर देने 
की विधि भी खोज ली | 


दूसरे दिन उसने मोटी-मोटी ग्रेटियों वनाई । गेटियों वना कर मोटे और 
गरम तवे पर पानी छिड़का । ऐसा करने से छुन्न-छुन्न की आवाज आई | यह 
आवाज सुनकर सेठ की छाती में घकका-सा लगा | तब सेठ ने पूछा--अरे 
भाई यह छुन्नाठा तेल का है या घी का ? जाठ बोला-चाहे घी का हो या 
तेल का, छुन्नाटे में फर्क नहीं आएगा | में इस मामले में आपसे पीछे रहने 
वाला नहीं । 


सेठ बोला--छुन्नाथ तो हो जायगा, पर इतने मात्र से क्या मालपुआ का 
भी मजा आ जाएगा ९ 
सज्जनो । नकल तो दूसरों की कर लोगे किन्तु आनन्द जिनवाणी के बिना 
नहीं आएगा। नारियल फोड़ने से और जल के कलश की घाय छोड़ने से 
आत्मिक आनन्द नहीं आ जाएगा । यह सब सावद्य क्रियाए तुम्हे छोड़नी 
चाहिए । 
वहिनो ! मेरे कथन को व्यानपूवेक सुनो, समझो और उस पर विचार 
करो | तुम्हें घर में शाक-सब्जी वनानी पड़ती है, कच्चे पानी का आरम्भ करना 
पढता है और दूसरी क्रिया करनी पड़ती हैं, पर वे अर्थद्‌र्ड के अन्तर्गत हैं, 
किन्तु देवबुद्धि से नारियल फोड़ना और जल-कलश चढ़ना श्रादि अनर्थदण्ड 
है | तुम्हें दान देना है तो भूखे को खिलाओ, या स्वधर्मी भाई-बहिन की 
सहायता करो, मगर तुम तो मरे को ओर मरती हो | कहा है -- 
दरिद्रान भर कौन्तेय मा प्रयच्छेशवरे धनम्‌ । 
यु >>>ज्याधिवस्यौपध॑ पथ्य, नीरुजस्य किमोपधे ॥ 
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अर्थात्‌, अगर दान देना है तो उन्हें दो, जो दरिद्र हैं, जिन्हें उसकी 
आवश्यकता है । घनी को धन देने से क्या लाभ है जो रोगी है, पीड़ा से कराह 
रहा है, उसी के लिए ओऔषघ पशथ्य हितकारी है। नीरोग को औषघ खिलाने- 
पिलाने से क्या लाभ होगा ९ 


मस्स्यल में वर्षा होती है तो जल की एक-एक बू द का मुल्य मोती के 
वरावर होता है, समुद्र में वर्षा हो गई तो किस काम की ? वहा तो पहले ही 
अथाह और असीम सलिलराशि भरी पड़ी है। 

एक बार में रोहतक में था | एक दिन जगल जाकर आ रहा था कि वर्षा 
आ गई । में एक तरफ मकान में जाकर खडा हो गया | सड़क पर नाले की 
तरह पानी वहने लगा | इतने में एक बुढिया आई और चौराहे पर पानी 
उडेलने लगी। बाद में मैने उससे पूछा पानी किस लिए डाला मा जी १ तब 
उस बुद्धा ने उत्तर दिया-- चौराद्दे वाली माता को। मैंने उससे कह्या-वह तो 
पहले ही डूबी हुई है? ऊपर से तू ने पानी और उडेल दिया उस पर | 


कहने का आशय यह है कि यह महिलासमाज वावली सरकार है। इसे 
समभाना सरल नहीं | मगर वहिनें यह न समर्भें कि में उतकी बुराई कर रहा 
हूँ । में जो कुछ कह रहा हू । तुम्हारे हित के लिए. कह रहा हूं । करुणाभाव 
से कहता हू | घुणा भाव से नहीं । जैंसे कुठबुद्दीन (कुत्ते) की आदत होती है 
कि कहीं भी ठग ऊची की और मृत दिया । इसी प्रकार अधभ्रद्धा के गहन 
तिमिर में विचरुण करने वाली बहिनें भी जद्या तहा, दीवार पर, पत्थर पर और 
चौराहे पर पानी डाल देती हैं। मगर प्रश्न तो यह है कि उससे लाभ क्‍या 
हुआ १ उस पानी से किस की प्यास नहीं बुकी और किसी का सनन्‍्ताप शान्त न 
हुआ तो वह पानी डालना निर्थक ही नही, दुरर्थंक हो गया हानिकारक सिद्ध 
हुआ, क्योंकि व्यर्थ ही हिंसा के पाप का उपाजेन किया गया । तो फिर ऐजा 
करना अज्ञानता है। कोई मी क्रिया जब विवेक को तिलाजलि दे कर की 
जाती है, तो वह लाभ के बदले हानि ही पहुंचाती है । अतएव वहिनों से मेरा 
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जलती लत 


यही कहना है कि चाहे थोढ़ी-सी ही करनी करो, परन्तु यह ज्ञानयुक्त होनी 
चाहिए | उस क्रिया के पीछे जागृत विवेक शीलता होनी आवश्यक है। ऐसा 
होने पर स्वल्प क्रिया भी अधिक फल प्रदान कर सकेगी | मिथ्यात्व का विष 
अधिक ओर उम्र करणी को भी हानिकारक वना देता है। कोई वाई प्रासुक 
जल पीती हो और कच्चे पानी के लोटे के लोटे ढोल दे तो वह एकादशी की 
जगह द्वादशी हो जाती है | यही है अविवेक, जो आत्मा को उठाता नहीं, 
गियाता है। 

सज्जनों । सम्यग्दृष्टि भी क्रिया करता है और मिथ्याहृष्टि भी | ऊपर-ऊपर 
से देखने परु दोनों की क्रिया में अन्तर प्रतीत नहीं होता | कमी कभी तो मिथ्या- 
दृष्टि की क्रिया सम्यग्दृष्टि की क्रिया से भी अधिक उग्र दिखलाई पढ़ती हे । 
परन्तु अन्तर ष्थि से देखने पर दोनों में अन्तर महृदन्तरः प्रतीत होगा । 
सम्यग्दृष्टि की क्रिया विवेक से विभूषित होती है । विवेक के दिव्य आ्आालोक से 
उसका अन्‍्तरग उद्भासित होता है। परन्तु मिथ्यादृष्टि की क्रिया में विवेक का 
आलोक नहीं होता । उस पर अविवेक की सघन छाया पडी होती है, जिसके 
कारण उसमें मलीनता होती हे । यही कारण है कि दोनों के फल में घरती 
ओर आकाश जितना अन्तर होता है। मिथ्याहृष्ठि की क्रिया भव- भ्रमण 
का कारण ओर सम्यग्दष्टि की क्रिया जन्म-मरण के निवारण का कारण 
बनती है। 


वस्तुत विवेक ही समस्त साधनाओं में श्रमुत भरता है। इसी लिए कहा 
जाता है कि जह्टा विवेक है, वहीं घने है श्रोर जहा विवेक नहीं वहा पाप है । 
अविवेकी को धर्म का लाम मिलने वाला नही। 


प्रश्न हो सकता है कि विवेक की उपलब्धि केसे हो । इस प्रश्न का 
सक्तिप्त उत्तर यही है कि विवेक की प्राप्ति सम्यकूत्व से होती है | शुद्ध विचार 
शुद्ध लक्ष्स, शुद्ध रुचि, शुद्ध श्रद्धा और आत्मस्वरूप का समीचीन अ्रद्धान ही 
सम्पकृत्व दे | सम्बकूलल का महत््त वाणी से अगोचर है। वास्तव में वह मन 


८ 
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से भी अचिन्त्य है। सम्यक्त्व की महिमा का पार नहीं। ऐसा महान गुण यों 
ही प्राप्त नहीं हो जाता | उसके लिए, साधनों की आवश्यकता है ] यद्यपि सम्य- 
क्तव का उपादान स्वय॑ आत्मा ही है, किन्तु केवल उपादान कारण ही कार्य 
को उत्पन्त करने में समर्थ नहीं होता। निमित्त कारण की भी अनिवायें आव- 
श्यकता पड़ती है। निमित्त कारण अनेक होते हैँ | इन निमित्त-मेदों से ही सम्य- 
क्त्व के भेद किये गये हैं । 


शास्त्रकार कहते हैँ, जो द्वितीय »ेणी के जीव होते हैं, उन्हें स्वयमेव सम्प- 
क्त्व॒ की प्राप्ति नहीं होती | वे उपदेश सुनकर सम्यक्त्व प्राप्त करते हैं । वे 
अल्पजों से मी सुनते हैं ओर सर्वेज्ञ से भी सुनते हैं। सर्वेज्ञ के मुखारविन्दसे 
सुनने का पुण्यप्रसण तो कभी-कभी ही मिलता है और वह भी सब को नहीं, 
क्योंकि सर्वज्ञ इस क्षेत्र में सदेव विद्यमान नहीं रहते | अल्पक्ोों से ही प्राय- 
उपदेश सुनने का अवसर मिलता है । किन्तु सुनने का आनन्द तभी आ सकता 
है जब भ्ोता आदि से अन्त तक सुने | तमी उसे पता चलेगा कि क्‍या बात 
चली थी और क्या समास था १ इसके बिपरीत श्रोता यदि बीच में आया तो 
आधी वात तो समाप्त हो गई, फिर उसे पशोपेश में पढ़ जाना पढ़ता है कि 
सम्बन्ध क्या है ? उसका भ्रवण असम्बद्ध-सा हो जाता है। एक दृष्टन्त द्वार 
यह बात स्पष्द कर देना ठीक होगा | 


एक सेठजी थे | उन्होंने प्रण कर रखा था कि वे धम-क्रिया किये बिना 
कोर धर्मोपदेश सुने विना न भोजन करते थे और न दुकान जाते थे | उनके 
यहाँ एक नौकर था और वह आज्ञाकारी तथा विनीत था | वह सेठजी को जिमा 
कर ही जीमता था | हमेशा सेठजी दस-ग्यारह वजे भोजन कर लेते थे, अत्तरव 
उसे कोई दिवकत नहीं होती थी, भूखा नहीं रहना पढ़ता था | एक वार कोई 
विशेष पूवे का दिन आया | सेठजी स्थानक में सामायिक करके बैठ गये और 
९ व्याख्यान सुनने लगे | उस दिन वहुत लम्बे समय तक व्याख्यान चलता रद्द | 
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नोकर ने मोजन वना कर रख लिया | वह प्रतीक्षा कर रद्द था कि सेठजी 
आवें ओर उन्हें भोजन करा कर वह भी भोजन करे | किन्तु सेठजी बहुत देर 
से घर पर आए | नोकर वेचारा भूख से तिलमिला उठा | उसने यह भी नि- 
श्चय कर लिया कि अब मुझे; ऐसी नौकरी नहीं करनी है, जिसमें ,भूखो मरना 
पढ़े | जव सेठजी आये तो घर की चावियाँ उसने उनके सामने फेंक दी। 
कहा--सेंभालिए अपनी चावियों, मे तो तो अब जाना चाहता हूँ। मुझे छुट्टी 
दीजिए | 

सेठजी ने यह सब सुन कर कहा--भाई, वात क्या है ? वेतन थोड़ा हो 
तो कह दे, और बढ़ा दू। इतने हाथ-पैर क्‍यों पटक रहा है श जो वात हो सो 
बता दे । 

नौकर ने कह्य--मैं आपके यहाँ रह कर क्या करूँ जबकि समय पर भोजन 
भी नहीं मिलता और भूखा मरना पड़ता है | आप बहुत देर से आओ ओर 
में भूखा वैठा आपकी राह देखा करूँ | यह मुझे सहन नहीं होता | अतणव 
मुझे ऐसी नौकरी की आवश्यकता नहीं है । 

आम तौर पर देखा जाता है कि भूखे क्रोध अधिक आता है। कोई भाग्य- 
वानू तपस्वी ही ऐसा मिलेगा जिसे क्रोध न आता हो। तपस्या करते समय 
क्रोध के पुद्गलों में प्राय तेजी आरा जाती है । 

तो सेठजी ने नोकर का यह हाल देख कर कह्य--अच्छी वात है | जाने 
का निश्चय ही कर लिया है तो जाओ » मगर मेरे लिए दो आने को वर्फी 
बाजार से ला दो | 

नौकर पहले से ही भूखा था और वाजार दूर था। फिर भी उसे वर्फो 
लाने को कह दिया । मगर उसने सोचा-जाना तो है ही, एक छोटे-से काम के 
लिए मुकरना योग्य नहीं, यह सोच कर वह वर्फी लाने चला गया | 

नौकर वर्फी लेकर आया ही था कि सेठ ने उसके हाथ में दुअ्नन्नी पकड़ाते 
हुए कहात- व जेलवी और ला दो |” वह जेलवी भी के आया तो कद्वा-- 


ही ज 
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दो आने की बादाम-बर्फी ला दो। नोकर सोचने लगा--सेंठजी कर क्‍या रहे 
हैं ! पूवंजन्म के किसी वर का वदला तो नहीं ले रहे हैं।वह मन-ही-मन 
जलता-भुनता गया और वादाम-वर्फी भी ले आया । जब वह मी लेकर आया 
तो कहा--जरा खोपरापाक भी ले आओ | नोकर के क्रोध का पार न रहा, 
मगर वह खोपरापाक भी ले आया | उसने सोचा-अ्रव छुट्टी मिल जाएगी। 
मगर जब खोपयपाक भी ले आया तो सेठजी बोले--अरे भाई, गुलावजामुन 
तो रह ही गये। वह भी ले आओ | नौकर क्रोघ से एड़ी से चोटी तक जल 
उठा । मगर सोचने लगा--आज पूर्वमव के वैर का बदला देना है तो चुका 
ही देना चाहिए । और वह रोता पीटता किसी तरह चला गया और गुलाब- 
जामुन भी लेकर श्रा गया । तव सेठ ने कह्ाा--भई! मिठाइयाँ तो आ गईं, 
परन्तु नमकीन के बिना इनका मज़ा क्या आएगा ९ दो आने का वह भी ले 
आओ न ९ 
नौकर के लिए यह असह्ाय हो गया। उसने कहा- उघर तो मैं भूख से 
विलविला रहा हूँ और इधर आप बार-बार मुझे भटका रहे हैं। में अब हर्गिन 
नहीं जाने का | मुझे छुट्टी दे दीजिए । 
सेठ जी ने शान्ति पूवेक कहा--नहीं जाता तो रहने दे। यह कह कर 

उन्होंने दो आने वापिस ले लिये और भोजन करने बैठे | नौकर को भी 
साथ विठा लिया । जो कुछ उन्होंने खाया, वही सब नोकर को मी खिलाया | 
कहते हँ--एक इन्डिया में दो पे८ नहीं होने चाहिए।। यह नहीं होना चाहिए 
कि सेठ तर माल डकार जाय और नोकर को रूखा-सूखा मिले । यह हदीन 
भावना है, दृदय की निन्‍्दनीय सकीर्णता है और इस से वढ कर क्षुद्रता दूसरी 
नहीं हो सकती | 


हा, तो नौकर का 'लिटर-वक्सः (उदर) मर गया। उसे भूख की तिल- 
मिलाहटठ से छुटकारा मिला। शान्ति आप्त हुईं। उसका क्रोध मी शान्त हो 
गया। तव उसने कहा--सेठ साहिब | वह दुअन्नी दीजिए, नमकीन ले 
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हनी 


आऊं। सेठ बोज्े--भाई, राई के भाव तो रात को ही गये | श्रव दो आने 
तो क्या, में फूटी कोढ़ी मी नहीं दू गा। नौकर मचल गया--नहीं साहब, 
नमकीन तो लाना ही पड़ेगा | उसके बिना मिठाइयों का कोई मजा ही नहीं | 
सब खाना वेकार है। इस प्रकार कह कर वह नमकीन के लिए तढ़फने 
लगा | कहने लगा--मैंने बड़ी भूल की। एक चक्कर और काट लेता तो 
तो मजा आ जाता | तबियत तृप्त हो जाती । 


जॉली 


सेठ जी मुस्कर कर कहने लगे--मैया, मज्ञा लूटने के लिए मशक्कत 
करनी पढ़ती है। भूल की है तो उसके लिए पश्चात्ताप और प्रायश्चित करना 
ही उचित है। देखो, अधूरा काम पश्चात्तापजनक होता है| इसी प्रकार मैं 
अधूरा व्याख्यान सुन कर चला आऊ तो मुझे भी पश्चात्ताप करना पढ़े। 
मेरी अनुपस्थिति मे न जाने कौन-सा अलौकिक भाव निकल जाय और में 
उसके आनन्द से वचित रह जाऊ ) 


भाइयो | आप लोग भी अगर आदि से अन्त तक उपदेश सुनेंगे तो 
पूरी बात सुनने को मिलेगी और मजा भी पूरा ले सकोगे। अधूरा स॒नेंगे तो 
अधूरा ही आनन्द रह जाएगा | जैसे उस नौकर को पश्चात्ताप करना पढ़ा, 
डसी प्रकार आपको भी पछुताना पडेगा । सज्जनो, चटपटी चीर्जे तो नौकर 
को चाहे तमी मिल सकती हैं, मगर उपदेश के वे भाव फिर नहीं मिल 
सकते | जो शब्द वातावरुण में विलीन हो गये, उन्हें आप कहा खोजते 
फिरेंगे और क्से पाएंगे ? वीतराय देव की वाणी को श्रवण करने के लिए, 
प्रवल पुण्य की अपेक्षा रहती है। शास्त्र में चार अग अत्यन्त दुलेभ बतलाये 
हैं |--मन॒ष्यत्व, बीतराग की वाणी का श्रवण, उस पर श्रद्धा होवा और 
उपसय का अनुमव करना | ध्यपको इस ग्रशस्त चहुप्य्य में से मनुष्यमव मिल 
गया तो वीतसग की वाणी का अवण मी करना चाहिए, । यह अवसर वार- 


रे ५ वाला नहीं। भगवद्‌ वाणी आपके मनुष्यमव को सफल ओर 
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सार्थक वनाएगी। इस भव में भी और अनन्त मविष्य में भी आपके लिए 
कल्याणुकारिणी सिद्ध होगी । 


आशय यह है कि जो आत्माए. केवलियों से भ्रथवा केवलियों के कथना- 
नुसार छुत्नस्थों से उपदेश सुनती हैं उन्हें सम्यकत्व की प्राप्ति होती है । अ्रतण्व 
उपदेश को सम्यक्त्व की प्राप्ति का एक कारण समझे कर उपदेश श्रवण करने 
वाले यहा भी आनन्द पाएगे और परलोक में भी आनन्द प्राप्त करेंगे | 
ब्यावर, 
१०-८-१६ 
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आऊं | सेठ वोले--भाई, शाई के माव तो रात को ही गये । श्रव दो आने 
तो क्या, मैं फूटी कोढ़ी भी नहीं दू गा। नौकर मचल गया--नहीं साहब, 
नमकीन तो लाना ही पडेगा | उसके बिना मिठाइयों का कोई मजा ही नहीं | 
सब खाना वेकार है। इस प्रकार कह कर वह नमकीन के लिए तड़फने 
लगा | कहने लगा--मेंने बड़ी भूल की। एक चक्कर और काट लेता तो 
तो मज्ञा झा जाता | तबियत तृप्त हो जाती | 


सेठ जी मुस्कग कर कहने लगे--मैया, मजा लूटने के लिए. मशक्कत 
करनी पढ़ती है। भूल की है तो उसके लिए पश्चात्ताप ओर प्रायश्वित करना 
ही उचित है। देखो, अधूरा काम पश्चात्तापजनक होता है। इसी प्रकार मैं 
अधूरा व्याख्यान सुत कर चला आऊ तो मुझे भी पश्चात्ताप करना पडे। 
मेरी अनुपस्थिति में न जाने कौन-सा श्रलौकिक भाव निकल जाय और में 
उसके आनन्द से वचित रह जाऊ । ; 


भाइयो | आप लोग भी अगर आदि से अन्त तक उपदेश सुनेंगे तो 
पूरी वात सुनने को मिलेगी और मजा भी पूरा ले सकोगे। अधूरा सुनेंगे तो 
अधूरा ही आनन्द रह जाएगा। जैसे उस नौकर को पश्चात्ताप करना पढ़ा, 
उसी प्रकार आपको भी पछताना पड़ेगा । सज्जनों, चट्पणी चीज़ें तो नौकर 
को चाहे तभी मिल सकती हैं, मगर उपदेश के वे भाव फिर नहीं मिल 
सकते | जो शब्द वातावरण में विलीन हो गये, उन्हें आप कहा खोजते 
फिरेंगे और कैसे प्राएंगे ? बीतराग देव की वाणी को अ्रवण करने के लिए. 
प्रबल पुण्य की अपेक्षा रहती है । शास्त्र में चार अग अत्यन्त दुलेभ बतलाये 
हैं |--मनुष्यत्व, बीतराग की वाणी का अ्रवण, उस पर श्रद्धा होना और 
समय का अनुभव करना ),आपको इस प्रशस्त चतुष्ट्य में से मनुष्यमव मिल 
गया है तो वीतराग की वाणी का श्रवण भी करना चाहिए | यह अवसर बार- 
बज 7” वाला नहीं। मगवद्‌ वाणी आपके सनुष्यमव' को सफल ओर 
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साथेक बनाएगी। इस भव में भी और अनन्त भविष्य में मी आपके लिए 
कल्याणुकारिंणी सिद्ध होगी | 


आशय यह है कि जो आत्माए केवलियों से श्रथवा केवलियों के कथना- 
नुसार छुम्नस्थों से उपदेश सुनती हैं उन्हें सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है ! श्रतएव 
उपदेश को सम्यक्त्व की प्राप्ति का एक कारण समझ कर उपदेश अवण करने 
वाले यहा भी आनन्द पाएंगे और परलोक में भी आनन्द प्राप्त करेंगे | 
ब्यावर, 
१० न्प-श६्‌ 
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इस जगत्‌ में स्थूलदृष्टि लोग घन, धान्य आदि वाह्म वैभव में ही पुरय- 
शीलता और सौभाग्यशीलता की कल्पना करते हैं। जिनके पास भोगविलास 
की सामग्री की प्रचुरता है, वे बडे पुण्यवान्‌ माने जाते हैं। दुनिया उन्हें भाग्य- 
शाली कहती है । किन्तु आत्मशानी महापुरुषों की पुण्य और सौमाग्य को परखने 
की कसोटी यह नहीं है | जैसे पड़ोसी की सम्पत्ति से कोई सम्पत्तिशाली नहीं हो 
हो सकता, उसी प्रकार आत्मा से मिन्‍न जो परयाया है, उसकी वजह से आत्मा 
सोमाग्यवान्‌ या पुण्यवान्‌ नहीं हो सकती । संसार में जो भी पौद्गलिक वैभव है, 
सम्पत्ति है, ऋद्धि है, वह आत्मा के लिए! परायी है । उससे आत्मा ठैभवशाली 
नहीं वन सकता । आत्मा भ्रम के वश होकर पौद्यलिक पदार्थों को ममता के 
डोरे से भत्ते अपने साथ वाघ ले पर वह वन्धन अस्वाभाविक है, काल्पनिक है 
ओर वास्तविक नहीं है । आत्मा का नैसर्मिक वैमव तो वही है जो आत्मा का 
अपना है ओर पर निमित्तक नहीं है। वह वैभव आत्मा में भय पड़ा है। 
उसकी कोई सीमा नहीं, कोई परिमाण नहीं | बह अक्षय है, अविनाशी है और 
सदैव आत्मा में विद्यमान है। उसे बैभव के सामने पौदूगलिक वैभव नगण्य है, 
ठ्च्छ्हे | 
चाहे मणि हो या तृण, चाहे पाषाण हो या हीरा हो, आखिर पुद्गल ही 
“का अपने आप में क्या मूल्य है? उसे अगर कोई मूल्य मिलता है 


रे 

्् 
5 
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तो आत्मा की बदौलत ही आत्मा ने ही हीरे को भूल्यवान्‌ बनाया है | 
पुद्गल में वैमवग का आरोप किया है। आत्मा हीरे को मूल्यवान्‌ न: 
तो हीरे में कया शक्ति थी कि वह अपने आपको मूल्यवानू सिद्ध कर 
तो समस्त पौद्गलिक पदार्थों को न्‍्यून या अधिक मूल्य प्रदान व 
आत्मा ही है । 


अब आप विचार कीजिए कि जिस आत्मा में जड़ पदा' 

मूल्यवान्‌ बना देने का सामथथ्य है, जो उन्हें वैभव के रूप में प 
सकता है, उस आत्मा के वैमव का क्‍या ठिकान है १ वास्तव में 
दैभव की कल्पना ही नहीं की जा सकती। उस वैमव के सामने ( 
क्या मूल्य है ९ 

ऐसी स्थिति में पौदूगलिक पदार्थ ज्ञानी पुरुषों को भ्रम में नहीं डा 
जिसने जढ़ और खेतन के वास्तविक स्वरूप को समझ लिया है, वह 
प्रलोभन में कभी पढ़ ही नहीं सकता । इसीलिए महापुरुष कह 
मनुष्य | तेरा जो सौमाग्य है ओर तेरी जो पुण्यशीलता है, वह भौरि 
पर निर्भर नहीं है | व्‌ पौदूगल पदार्थों को मूल्यवान्‌ मान लेता है त 
वान्‌ कहलाने लगते हैं | अच्छा समझ लेता है तो अच्छे कहलाने 
और फिर उनकी ही वदौलत तू अपने को भाग्यवान्‌ समभता है | इ 
का क्या ठिकाना है | तु जग वस्तु का यथाथे ज्ञान प्राप्त कर | चार 
को समझने का प्रयास कर | सम की बात पहचान। पुदगल को श्रे 
वाला तू है या पुदूगल तुमे श्रेष्ठ बनाने वाला हे १ तू अपने आप 
नता नहीं | तू ने अपने आपको गाठतम अंधकार से आच्छादित कर 
इसीलिए तू परूपदार्थों में, पुदूगलों मे आसकत हो रहा है और उन 
अपने को माग्यवान्‌ और पुण्यवान्‌ समर रहा है । 
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भौतिक पदार्थ हैं, बहुत आलीशान मकानात हैं, घन-दौलत है, उत्तम फर्नीचर 
है, वहुसंख्यक नौकर-चाकर और सहचर हैं, सुख-दु ख में भाग लेने वाले मित्र 
हैं, सव प्रकार की सुख-सामग्री है, वद्दी पुण्यवान है, वही सौमाग्यवान्‌ है। इन 
पदार्थों का जिसे जितना अधिक योग मिला है, वह अपने आपकी उतना ही 
बड़ा मानता है ) 

भद्ग पुरुषों | मगर यह कल्पना सत्य नहीं है | वास्तव में यह निरा अंज्ञान 
है| जिन वस्तुओं की बदौलत वह अपने आपको पुण्यशाली समभता है, वे 
पदार्थ क्षण भर में नष्ट हो जाते हैं। भूकप आया तो घरती में समा जाते हैं। 
महामारी का प्रकोप हुआ तो उनके भोक्‍ता ही चल वसे | वाढ आई तो पानी 
में बह गये । डाकू आये तो उन पदार्था के साथ प्राण मी लेकर चले गये। 
आशबय यह कि अन्तराय कमे का उदय आता है तो उनके विलग होने में देर 
नहीं लगती । सब स्वर्गीय सुख एक ही क्षण में गायब हो जाते हैं और बाबू जी 
कोरे के कोरे ही रह जाते हैं । 

सरोवर में जब तक स्लोत आता रहता है तव तक वह जल से परिूयों 

रहता है और जब खोत बंद हो जाता है तो पानी शनै' शने सूख कर श्रन्त में 
समाप्त हो जाता है | जब तक सरोवर में पानी है और वृक्षों पर फल हैं, तव 
तक पशु पक्षी और मनुष्य उनके पास आते हैं। कौन-सी शक्ति है जो उन्हें 
खींच लाती है ? शीतल जल और मधुर फलों की शक्ति हो उनके आकपर्ण 
का कारण है। किन्तु भद्र पुरुषों | कौन-सा सरोवर है वह जिसमें बाहर से 
पानी आता हो ओर फिर वह कभी न सूखता हो ? चाहे फतह सागर नाम 
रखलो या उदयसागर, सगर जब तक उनमें ऊपर से पानी आ रहा है, 
तभी तक उनका शुणगान किया जाता है। तभी तक वह आवाल इृद्ध की 
जिह्ा पर रहते हैं। वाहर के पानी की बदौलत ही आ्राज आपके वह सागर 
लह्दरा रहे हैं और फूले नहीं समा रहे हैं | किन्तु अगर वर्षान हो तो वे सूख 
जाएगे और फिर आपको खारे प्रतीत होने लगेंगे | कोई पशु पक्षी अथवा मनुष्य 
>.. '+ फठकने का भी नाम न लेगा। 
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इसी प्रकार जब तक पुरंय की--शुम कर्मों की बृष्टि हो रही है, तब तक 
सब पदार्थ ठठें मार रहे हैं, सव की प्रचुरता है और घर सव विभूतियों से भरा 
पड़ा है किन्तु जब पुण्य की वृष्टि वद हो जाती है, पुण्य का द्वार अवरुद्ध हो 
जाता है और पूर्वाजित पुण्य की, इतिश्री हो जाती है, तब मनुष्य चारों ओर से 
नम्न हो जाता है, अमावग्रस्त वन जाता है। उसकी विंपत्तियों का पार नहीं 
रहता और वह अपने आपको असहाय और पणगु समभने लगता है। 

पुण्य के आगमन का मार्ग कब अवरुद्ध होता है ? जब मनुष्य धन में गृद्ध 
ओर आसकत हो कर उस पर अपना आधिपत्य जमा लेता है और उससे चिपक 
कर बैठ जाता है समझ लीजिए. कि उसके पुण्य का स्लोत बद हो गया। 
सण्जनों | कौन सा ऐसा पुण्यकम है जिसका भोगते-भोगते किसी भी काल में 
क्य न हो १ उत्तर यह है कि ऐसा कोई पुण्य कर्म नहीं। हो सकता है 
कि बड़े से बढ़े पुण्य कम को मोगने में अधिक समय लगे और और थोड़ा 
पुण्य शीघ्र नष्ट हो जाय, किन्तु उसे खत्म तो होना ही पड़ेगा । ससार में 
कहावत है कि खचे करते रहने से ओर नयी आय न होने से बड़े से बड़ा 
खजाना भी खाली हो जाता है | पानी का खरोत न आने से सरोवर भी सूख 
जाता है | कृूप तो किस गिनती में है ९ 

सज्जनों | में कहने जा रहा था कि जो तालाव हैं, उन्हें भरते भी देर नहीं 
लगती और सूखते भी देर नही लगती वर्षा होती है तो सरोवर और कूप आदि 
जलाशय लवालव जल से परिपूर्ण हो जाते हैं, नदियों में वाढ आ जाती है , 
आर जब वर्षा वद हो जाती है तो सव क्षीण होने लगते हैं और धीरे-धीरे 
सूख जाते हैं | इसी प्रकार जीव जव पुण्य की क्रियाएं, करता है। शुभ प्रवृत्तियों 
करता है, वह क्षण भर में भी महान्‌ पुण्य उपाजैन कर लेता है। शालिमद्र 
जी को पुण्पोपा्जन करने में क्या महीना, दो महीना साल या दो साल लगे 
थे १ नही, स्वल्प समय में ही उन्होंने महान पुएय उपाजेन कर लिया था, 
जिनकी ऋद्धि को देख कर सगघ के महान्‌ सम्राट श्रेणिक मी चकित रह 
गयेये। , | 


[ 
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एक वार श्रेणिक राजा, शालिभद्र के भवन में आये | उस समय शालि- 
भद्र अपने भवन की सब से ऊची मंजिल पर सुख मोग रहे थे | यजा को 
अपने भवन में आया देख शालिभद्र की माता ऊपर जाती है और कहती है-- 
वेश । जल्दी नीचे आओ | तुम्हारे सिर के नाथ घनी पधारे हैं| अपने नगर 
के राजा आये हैं | हम उनकी रैयत हैं | हमार वड़ा भाग्य है कि वे स्वय॑ पघारे 
हैं । हमें उनका कृपापात्र बनना चाहिए | आशीर्वाद लेना चाहिए । णजा के 
सम्बन्ध में माता के यह वचन सुनकर बह पुण्यशाली शालिभद्गर, जो सुखों में ही 
पतला था, सहलों में ही जिसकी दुनिया केन्धित थी जिसे यही पता नहीं था कि 
राजा क्‍या बला होती है, कहने लगा--माता जी, इतनी जल्दी क्‍या कर रही 
हो | आया है तो भडार में डलवा दो |? 


माता ने कह्--अरे भोले जीव | ऐसी बात मत कट्ट | राजा सुन लेंगे 
तो क्‍या कहेंगे ? वेश, उनकी कृपा हो जाय तो निहाल कर दें, नाराज हो, 
जाए तो कंगाल कर दें, वे तो अपने सिर के छुत्र हैं, नाथ हैं ।? 


सज्जनो | इस नाथ” शब्द ने,इस घ्वनि ने शालिभद्र जी के/'हदय में उपल- 
पुथल मचा दी। वह सोचने लगे मेरे तिर पर भी नाथ है। मुझ पर भी कोई 
हुकूमत करने वाला है। वह अपने आपको सर्वेसर्वा सममे बैंठे हुए थे। माता 
की बात से उनके हृदय को गहरा आघात सा लगा शालिभद्र की समझ में 
उनसे बड़ा और कोई नहीं था | पर उनका यह भ्रम था | दुनिया में एक से 
एक वढ़ कर है| कहा है कि - 


कर्मों ने एक से एक को आला बना दिया | 

किसी को द्वारा तो किसी को सिकन्दर बना दिया ॥ 
अपने से नीचे को देखते चलोगे तो एक से एक नीचा-गरीब नजर आएगा 
ओर ऊंची नजर करके देखोगे तो एक से एक ऊंचा दृष्टिगोचर होगा | कर्मों के 
कारण मनुष्य ऊचा या सम्पन्न बनता है और कर्मों के कारण ही नीचा अथवा 


विपन्‍न-बनता है | नदी में पानी जितना-जितना ऊचा चढ़ता जाता है उसमें 
जे 


ढः 
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तैरने वाली नौका भी उतनी ही ऊँची होती जाती है । और ज्यों-ज्यों पानी 
उतरता जाता है । नाव भी नीची होती जाती है । यही वात पुण्य के विषय में 
है । ज्यों ज्यों पुएय की गृद्धि होती है मनुष्य यश सौभाग्य ऋद्धि, सिद्धि घन, 
वैभव आदि से उन्नत हो जाता है । ओर जैसे भोगते-भोगते पुण्य ज्षीण होता 
है ऋद्धि-सिद्धि आदि भी कम होती जाती है। 


आशय यह है कि कर्मों का उतार-चढ़ाव होता ही रहता है। कर्म किसी 
को भी ऊचा और किसी को नीचा बना सकते हैं। जो शाही तख्त पर बैठा है 
क्षण भर में उसी को नीचा गिरा देते हैं जो ठुकड़े ठकड़े के लिए गली गली में 
भटकता फिरता है, उसे तख्त पर विठला देते हैँ | पुरानी बातों को छोड़ 
दीजिए अ्रभी भ्रमी की ताजा घटना लीजिए काश्मीर का शेख अब्दुल्ला जो शेरे 
काश्मीर कहलाता था, आज प्रधानमन्नी के पद से च्युत होकर नजरबन्दी का 
जीवन व्यतीत कर रहा है | हमारे और श्राप के देखते-देखते इस क्रान्तिकारी 
काल में कितने ही गजा महाराजा राज सिंहासन से भ्रष्ट हो चुके | यह सब 
कर्मों का प्रभाव है। नहीं कहा जा सकता कि कमे किस समय क्या रस 
दिखाएगा ? क्या-क्या गुल खिलाएगा ९ 

तो शालिभद्र ने जव सुना कि मेरे सिर पर भी कोई नाथ हैं तो उनके 
दिल में एक भूकम्प-सा आ गया एक प्रकार का जल-जला आ गया। वे 
माता की अ्राज्ञा का उल्लंघन न कर सकने के कारण नीचे आये, किन्तु बोले-- 


पूरव पुण्य में ना किया, दान सुपान्र न दिया। 
मारे साथे जी फिर मी नाथ कहाया जी ॥ 


वे मन ही मन इस प्रकार विचार करते हुए राजा की गोदी में बैठ गये 
ओर पसीने से तरबतर हो गये । अह्य कितना सुकोमल शरीर था उस पर्यवान 
का जिसे राजा के शरीर की थोड़ी सी गर्मो भी सहन न हो सकी १ वह सोचते 
हैं, में ने पूरे भव में पूर पुण्य उपार्जन नहीं किया और सुपात्र को दान नहीं 
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दिया । उसी का फल है कि मेरे सिर पर भी नाथ हैं आखिर! उनकी आत्मा 
बोल उठी -- 
अब करनी में ऐसी करू', नाथ न होवे म्हारे जी । । 
कांई नांथज जी नाथ सरीखा हूँ हों जी॥ 

अब में अपनी पिछली कमी की पूर्ति करू गा , ऐसी करणी करूँगा कि 
मैं स्व्य नाथ बन जाऊ और मेरे ऊपर कोई दूसरा नाथ न रहे | 

सज्जनो | नाथ या अनाथ बना देने वाली कोई दूसरी शक्ति नहीं । 
परमात्मा, खुदा, ईश्वर या अन्य कोई निराला पुरुष किसी के भाग्य का निर्माता 
नहीं | अपने आपको नाथ अथवा अनाथ बनाने वाला स्वयं यह आत्मा ही है | 
हे भद्र | तू अपनी सृष्टि का आप ही निर्माता है, विषाता है । तू जैसी सुष्टि 
रचना चाहे वैसी ही सच सकता है। सब कुछ वेरे ही हाथ में है | तू चाहे तो अपने 
जीवन को सुन्दर से सुन्दर ओर भव्य से भव्य बना सकता है | तू किसी देव 
के अधीन या शक्ति के अधीन नहीं है| अपनी सुख-ढुंख की यह सृष्टि तू ने 
ही रची है ओर आगे की सृष्ठि इस समय रच रहा है; इस 
समय तेरे जीवन की जो इमारत निर्मित हो रही है, उसमें तेरी एक-एक 
क्रिया एक-एक ई ८ का काम कर रही है। तू चाहे तो उस इमारत को उत्क्ृष्द 
भी वना सकता है और निकृष्ट भी बना सकता है। अपने मार्ग में फूल भी 
विखेर सकता है ओर शूल भी बिखेर सकता है। जो ठुमके हितकर प्रतीत हो, 
वही कर | मगर सावधान रह | एक-एक क्षण तेरा भविष्य बना रहा है | व्‌ 
समभ सके अथवा न समझ सके | पर इस वर्तमान पर ही तेरा भविष्य पूरी 
तरह अवलंबित है । 

हा, तो वात यह है कि शालिभमद्र जी घन और वैमव की प्रचुरता में भूले 
हुए थे | समभते थे कि मैं कृतकृत्य हो गया । मगर अब उन्हें होश आया । 
अब सोचने लगे यहा तो मामला अधूया है | धन और वैभव में जीवन का 
है ““>् नहीं है | उस वास्तविक उत्कषे को प्राप्त करने के लिए मुझे और 

| 


उपदेशरुचि-सम्यक्त्व है 8 





कोई उपाय करना पडेगा | ऐसी करनी करनी पडेगी कि मेरे सिर पर कोई नाथ 
न रह जाय । 


सज्जनो ] एक छोटी-सी घना ने शालिमद्र को जाझत कर दिया, मानों 
भकभोर दिया कि-किसमें भूले हो, जरा वास्तविकता को आंख खोल कर 
देखो । और वे उसी समय जाग उठे] परन्तु आप अपनी स्थिति पर विचार 
कीजिए. | आप बहुत कुछ सुनते हैं, किन्तु आपके मन पर क्‍या असर हो 
रह्य है ९ 
असल में असर उन पर होता है, जो पुण्यवान्‌ हैं और उन्हीं का वेड़ा 
पार लगता है । शालिमद्र जी ऐसे पुण्यशाली थे कि दो अक्षरों के एक ही शब्द 
ने उनके दृदय में उथल-पुयल मचा दी और सारे जीवन में झामूल परिवर्तन 
कर दिया । उन्होंने सोचा--जो हो गया सो हो गया, परन्‍्ठु अब ऐसा करू गा 
कि मेय कोई नाथ न हो, में अपना नाथ स्वय वनू । बस, वे चेत गये, जाग 
उठे, अपने सुन्दर भविष्य का निर्माण करने के लिए. कृतसंकल्प हो गये । वे 
वत्तीस पत्नियों को, छुत्तीस प्रकार के भोजन को, अपार धनराशि को ओर 
स्वर्गीय सुखो को तिनके की तरह त्याग कर, सब को लात मार कर दीक्षित हो 
गये और भिक्षुक-जीवन अंगीकार करके, पात्र लेकर घर-घर भिक्षा के लिए 
अगटन करने लगे | 


कितना महान्‌ आदर्श है | शालिभद्र जैसा वैभवशाली और सकुमार 
पुरुष स्वेच्छापूर्वक भिक्षु बनता है और सयम-जीवन की कठोरतर चर्या अगीकार 
करता है । इसे कहते हैं, त्याग! इसे कहते हैं जीवन-निर्माण । यही है 
आत्मिक कल्याण की साधना का पथ। मोक्ष कोई रसगुल्ला नहीं है कि चट 
उठाया और मुह में डाल कर निगल लिया । मोक्ष के लिए कठिन साधना 
ओर महान्‌ त्याग की आवश्यकता है | मोह और ममता पर राग और द्वेष पर 
तथा समस्त सासारिक आकाक्षाओ और अमिलाषाओं पर विजय प्राप्त करनी 
पड़ती है| घोर तपश्चर्या का आचरण करना शेता है। 


प्रेमस॒धा पंचम भाग 
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मगर इस साधना में वही जु० सकता है जो इस तथ्य को भली भाति 
विदित कर लेता है कि ससार का यह पौद्गलिक वैमव नाशवानू है, 
निस्सार है, सच्चे सुख का जनक नहीं, अपितु दुःख का जनक है, पराघीन है, 
आत्मा के अध पतन का कारण है और पारलोकिक हित का घातक है | जिसे 
यह ग्रतीति हो जाती है कि इस वेभव का अस्तित्व पुण्य कर्म पर टिका है, जब 
तक पुण्य की पू जी है तमी तक यह वैभव है । जिस क्षुण पुण्य की परिसमाप्ति 
हो जायगी, वैभव कपूर की तरह उड़ जायगा | अ्रतएव दुनिया का वैमव अमर 
सुख प्रदान नहीं कर सकता । वह हमें अमरत्व की ओर नहीं ले जा सकता | 
वह सिद्ध के मार्ग का साधक नहीं है, प्रतिववषक है। इस बैमव से विमुख 
होने पर ही सच्चे आत्मिक वैभव के सन्मुख होना सभव है इस प्रकार की 
9 द्धा जिसके मन में वद्धमूल हो जायगी, वही उसे प्राप्त करने लिए सन्नद्ध 
होगा | 
मगर आज कितने मनुष्य हैं, ऐसे जिन्हें इस सत्य पर प्रतीति हो ! साधारण- 
तया आज का मानव मौतिक पदार्थों में ही अपना सौभाग्य समझता है। यह 
वात नहीं है कि सचाई उसके समाने न आती हो | आ्राये दिन प्रकृति के प्रहार 
मनुष्य के नेन्न खोलने का प्रयत्न करते हैं, मगर मनुष्य उस सत्य को देख कर 
भी अनदेखा कर रहा है | कौन नहीं जानता कि जिस पर मानव के 
सोभाग्य की बिल्डिंग खड़ी है, उसके नष्ठ होने में देर नहीं लगती। समाचार- 
पत्र बतलाते रहते हैं कि अ्रमुक जगद्ट इतनी हृष्टि हुई और इतने मकान गिर 
गये | क्‍या उन मकानों में रहने वालों को स्वप्न में भी खयाल था कि ये मकान 
सहसा दह जाएँगे और साथ ही हमारी आशाओं का केन्द्र भी धूल में मिल 
जायगा ९ इसी प्रकार जब पाप की बाढ़ आती है तो वनी-बनाई सुष्टि समाप्त 
हो जाती है | इसीलिए शानी पुरुष कहते हैं कि मौतिक पदार्थों में सौभाग्य 
समभना बढ़ी भूल है और ऐसी भूल है कि जो आत्मा को वेमान बना कर 
विपरीत मार्ग पर ले जाती है । भौतिक पदार्थों में सोमाग्यशालिता मानना 
रेत की दीवारों पर इमारत खड़ी करना है । रेत की दीवार प्रथम तो खड़ी ही 
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न होगी ओर किसी तरह खढ़ी हो गई तो टिक न सकेगी | अतएव शानी जनों 
का कथन है कि मनुष्य को शीघ्र से शीम इस भ्रम से मुक्त हो जाना चाहिए 
कि भौतिक पदार्थ उसका कोई मंगल कर सकते हैं और उनकी प्राप्ति सौभाग्य 
का चिन्ह है| सच्चा सौभाग्य-शाली कोन हो सकता है ९ 
सुबह शाम जिसको तेरा ध्यान होगा । 
बड़ा भाग्यशाली वो इन्सान होगा।। 

जो महाभाग हर समय प्रश्न का ध्यान और चिन्तन करता है, जिसकी 
आत्मा निरन्तर ईश्वरीय गुणों में रमण करती रहती है, वही भाग्यवान्‌ है, वही 
सौमाग्यशाली है। मनुष्य का यह ध्यान, चिन्तन ओर मनन ही उसकी सच्ची 
विभूति है। सच्ची विभूति इसलिए, कि वह शाश्वत है और उसे छीनने वाला 
या लूटने वाला कोई नहीं है | ईश्वर चित्तन के आघार पर बनाई हुई सोमाग्य 
की इमारत ऐसी इमारत दे जिसे वज़विनिर्मित कहना चाहिए | उस पर किसी 
का असर होने वाला नहीं | वर्षा ओर भूकम्प उसे हिला नहीं सकते | आय उसे 
जला नहीं सकती | प्रवल से प्रबल श्राधात भी उसका कुछ बिगाड़ नहीं 
सकते | 

बाढ़ आती है। देखते-देखते हजारों मकान घराशायी हो जाते हैं और 
जल में विलीन॑ हो जाते हैं। उस समय कोई-कोई कहते हँ--अभी मेरी इमारत 
को कुछ क्षति नहीं पहुँची है | यह तो गिरने वालों की गिर रही हैं | किन्तु भैया, 
वह घड़ी दूर नहीं जब तेरा भी नम्बर आ जायगा | किन्तु जो भव्य प्राणी मौतिक 
भवनों के प्रलोभन में नहीं लुभाते और ईश्वर चिन्तन रूपी अमिट विल्डिंग में 
ही निवास करते हैं, वह सदेव निश्चिन्त रहते हैं। उन्हें कोई मय नहीं । कभी 
किसी से कोई खतरा नहीं। 

उत्तराध्ययन सूत्र के नौवें अध्ययन में मिथिला के यजा नमि का बृत्तान्त 
आया है | ससार में विरिक्त होकर वे साधु हो जाते हैं| अपनी रानियों को और 
समस्त रजसी वैभव को छोड़ देते हैं। अशोक वाठिका में जाकर आत्मध्यान में 
लीन हो जाते हैं। इन्द्र आह्मण का रूप बना कर उन राजर्षि की परीक्षा लेने 
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आये | इन्द्र ने अनेक प्रश्न किये और ऐसे प्रश्न किये कि साधारण मनुष्य उन 
में उलकक जाय ओर विचलित हो जाय | उन अनेक प्रश्नों में से एक प्रश्न 
प्रासाद विषयक भी था | इन्द्र ने सोचा कि देखूं तो सही कि ये ध्यान में तो 
बैठे हैं, किन्ठ राजकीय प्रासादों से इनकी ममता हटी है या नहीं ? यह बाहर 
से त्यागी है या अन्दर से भी १ इन्हें कोई नयी इमारत बनाने की तो इच्छा शेष 
नहीं रह गई दे ? यह सोच कर इन्द्र वोले--आप साधु बने सो तो अच्छा ही 
किया, परन्तु ऐसा करने से पहले एक काम तो कर लेते-- न्‍ 


पासाए कारइत्ताणं, वद्धमाण गिह्मणि थ। 
बालग्गा पोइया ओ य, तओ गच्छसि खत्तिया ॥ 

ऐ क्षत्रिय राजर्षि | तुम्हें जो काम पहले करना था, वह पहले ही करना 
चाहिए. था । उसे करने के बाद दीक्षा लेते वो श्रच्छा होता | मगर तुमने उस 
कत्तेव्य काये को पीछे छोड़ दिया ओर जल्दी ही साधुद्नत्ति मे कूद पढ़े | यह 
उचित नहीं हे। ठम्हें पहले बड़े-बढ़े प्रासाद-महल-मवन बनाने चाहिए थे, 
गगन चुम्वी इमारतें खड़ी करनी चाहिए थी, और बाद में साधु वनना 
चाहिए. था । गा 

इन्द्र के इस प्रकार कहने पर राजर्षि नमि कहते हँ--वात तो ठीक है 
ठ॒ग्हारी | रहने को कोई स्थान तो होना ही चाहिए | मैं यह स्वीकार करता 
हैं, किन्तु क्या करू ? में मकान वनवाते-वनवाते हताश और निराश हो गया 
हूँ, थक चुका हूं | जन्म-जन्म में मैंने मकान वनवाये। बड़े परिश्रम से 
मकान तैयार हुए, किन्तु खेद है कि कभी तो वे मकान मुझे छोड़ कर चले 
गए अर्थात्‌ नपष्ठ हो गए. और कमी में उन्हें छोड कर चल दिया । मकानों 
ने मुझे छोड़ा तो में रोता रह गया और जव में मकान छोडकर चला तो 
सकान खड़े-खडे मेरा उपहास करने लगे | 


सज्जनो । आपने समाचार पत्रों में पढ़ा होगा कि क्वेश में जब, शुकम्प 
आया तो चालीस हजार आदमी जमीन में धंस गये | इतनी लाशें तो जमीन 
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में से निकाली गई थीं, जो न निकल सकीं, उनकी कोई गिनती नहीं हो 
सकी | इसी प्रकार अ्रभी कुछ. समय पहले कच्छु में भूकग्प आया था | उसमें 
सौ से अधिक आदमी भकानों में दव कर मर गए। अनेकों मकान नष्ट 
हो गये | 

तो संसार में इस प्रकार के उतार-चढ़ाव आते ही रहते हैं। प्रकृति का 
प्रकोप बढ़ा दी जबर्दस्त होता है । लोग कहते हैं कि वैज्ञानिकों ने प्रकृति 
पर आपधिपत्य स्थापित कर लिया है, परन्ठु ऐसा कहने वालों की नादानी को 
प्रकट करने के लिए. इस प्रकार की घटनाएं ही पयोप्त प्रमाण हैं । 

वास्तव में यह ससार वड़ा विषम है | यहा कहों सुख है तो कह्दीं दु ख है । 
इसी का नाम दुनिया है। 

दुनिया दुरंगी मुकरे सराय, 
कहीं खेर खूबी कहीं हाय हाय। 

थह दुनिया सयाय के समान है । यहा पथिक आते हैं, थोढ़ी देर विश्राम 
लेते हैं ओर अपने गत्तव्य स्थान की ओर चल देते हैं। यहा नाना प्रकार 
के दृश्य सदैव दिखाई देते हैं। कोई हँस रहा है तो कोई रो रहा है | ठीक 
ही कहा है -- 

काहू घर पुत्र जायो काहू के वियोग आयो, 
कहूँ राग-रंगः कहूँ रोया रोई परी है। 

पुण्यवान्‌ हँस रहे हैं और पापी ये रहे हैं । यह ससार की असली स्थिति 
है | इस स्थिति को देखते हुए कीन विवेकवान्‌ ऐसा होगा जो इस संसार 
में फस कर अपने अमूल्य जीवन को वर्वाद करना चाहेगा। 


तो नमि राजषि इन्द्र से कह रहे हँ--हे वन्धु | मेंने अतीत अनन्त जन्मों 
में एक नहीं, अनन्त मकान वनवाये हैं। ओर फिर एक प्रकार के नहीं, 
दो-दो प्रकार के बनवाये हैं। एक तो शरीर रूपी मकान बनवाया जो उस 
भव में साथ रह्य | जाते ही पहले-पडुल यही काम किया | प्रथम समग्र में द्दी 
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माता के उद्र में आराहार लिया | आखिर आहार अनिवाये वस्तु है। काम 
करने वालों को वह लेना ही पढ़ता है। प्रकृति ने मुझे यह विचार और 
प्रेरशा दी कि आहार लो। और फिर ठहरने के लिए शरीर रूपी मकान 
बनाया | मैं ने जो आह्र लिया था, उसका कुछ भाग शरीर बनाने में खर्च 
किया । इसी प्रकार जहा भी गया, शरीर रूपी मकान सभी जगह बनाया | कभी 
छोग और कभी बढ़ा वनाया। सज्जनो । मोजन खा-खा कर मलाई खा- 
खा कर और दूध पी-पी कर, व्याघात न हो तो जीव छुट्टों दिशाओं से 
आहार लेता है। अगर जीव लोक के मध्य में हो तो आहार लेने में व्याघात 
नहीं होता। लोकान्त में उत्पत्न हो तो ३-४-४-६ दिशाओं से आहार 
लेता है | 

नमि राजषि कहते हैं--इस शरीर रूपी मकान के बनाने में मुझे बहुत 
समय लगा, किन्तु जब कालूराम जी पघारे काल-चन्द्र का श्रागमन हुआ तो 
इसके नष्ठ होने में क्षण मर की भी देरी नहीं लगी। इस प्रकार में एक नहीं, 
अनेक शरीर बना चुका हूं। शरीरों का हिसाव लगाने के लिए किसी मुनीम,जी 
को बिठला दिया जाय तो समस्त समुद्रों के जल की स्याही और सम्पूर्ण एथ्वी का 
कागज बना लेने पर भी उस सख्या की गिनती नहीं हो सकेगी। अन्त में उन 
सब का परित्याग करना पड़ा । किसी किरायेदारसे कोई मकान खाली करवाया जाता 
है, तो उसे नोटिस देना पड़ता है, मगर इस शरीर रूपी मकान को खाली करने 
के लिए. तो कोई नोटिस भी नहीं मिला | नोटिस भी जाने दीजिए, एक समय 
की मोहलत नहीं मिली | यहाँ तो सिफारिश और रिश्वत से भी काम वन जाता 
है, परन्तु वहा इनसे भी काम नहीं चला । उस हुक्म को रद्द करने वाला कोई 
नहीं मिला | इस प्रकार मेने दोहरे सकान बनवाये--एक तो चलता-फिरता 
शरीर रूपी मकान और दूसरा शरीर सहित रहने के लिए. ई <-पत्थर आदि का 
मकान । मगर दोनों में से कोई भी न रहा | उन सब को छोड़ना पढ़ा। इस 
कारण मैं हताश हो गया हूं। आखिर कहा तक मकान वनवाऊ और कितने 
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वनवाऊ | अब मेरी यह अमिलाषा हुई है कि ऐसी जगह प्राप्त करू जहा 
मकान की आवश्यकता ही नहो। जहा वाढ, भूकम्प और तूफान न आरा 
सके और मुझे वार-वार इघर-से-उघर भागना न॒पड़े । मैने अब ऐसे भवन का 
प्रबन्ध कर लिया दै कि जहा जाना तो हो, मगर वापिस आना न हो । मेंने ऐसा 
मकान खोज लिया है| वह खूब सुदृढ़ है--उसके गरिरने पढ़ने की कोई 


सभावना नहीं है। 


राजर्षि आगे कहते हैं - मुझे अब रास्ते के लिए मी मकान की आवश्यकता 
नहीं है| जिसे रास्ते मं ठहरनों हो, वही मकान बनवाने का विचार करता है। 
मेरी स्पेशियल गाड़ी यहा से छूटने के बाद वीच में किसी स्टेशन पर नहीं 
रुकेगी और एक ही समय में मोक्ष रूपी जकशन पर पहुंचा देगी । वह जकशन 
ऐसा है कि सवारिया वहा जाती तो हैं, मगर वापिस नही आतीं | उन्हें वापिस 
लाने के लिए कोई गाड़ी ही नहीं है। शिवपुरी नगरी ऐसी अद्वितीय ओर 
निराली है कि उसकी उपमा किसी से भी नहीं दी जा सकती । वहा की छुटा 
अलौकिक है | कितनी ही सवारिया वहा पहुच गई ओर पहुंचती ही रहती हैं, 
सगर उसके सौन्दये-दशैन-ज्ञान-में ऐसी लीन हो जाती हैं कि वहा से 
वापिस लौदने का नाम नहीं लेतों । लौवने की आवश्यकता ही उन्हें 
नहीं होती | लोगें तो क्यो लोग , वहा अनन्त सुख है और अनन्त अव्यावाघ हैं। 
अनन्त आत्माए इस ढय से विराजमान हैं कि अलहदा की अलहदा और एक 
की एक | वह्य के निवासी सम्पूर्ण विश्व के समस्त पदार्थों को अनन्त 
शान से जानते हैं ओर अनन्त दशैन से देखते हैं | उनके रहने-अवगाहन के 
विषय में कहा गया है-- 
एक साहि अनेक राजे, अनेक मांही एक्कम | 
इक अनेकन की नहीं संख्या, नमो सिद्ध निरजनम । 
शिवपुरी में निवास करने वाली आत्माएं कैसी हैँ ? वे अपने आत्मतत्त्व 
से आत्मद्र थ से ओर अपने व्यक्तित्व से भिन्‍न-भिन्‍न हई। उन सब की प्ृथक- 
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पृथक सत्ता है | ऐसा नहीं है कि वहा पहुंचने के बाद उनका अपना विशिष्ट 
अस्तित्व नष्ट हो जाता हो और वे किसी दूसरी विराठ सत्ता में--परमात्मा में-- 
विलीन हो जाती हों | 

कई लोगों का ख्याल है कि आत्मा जब मोक्ष में जाती है तो वह परमात्मा 
में मिल जाती है और फिर उसका प्रथक्‌ अस्तित्व खत्म हो जाता है | उसकी 
अपनी इस्ती कायम नहीं रहती | किन्तु वास्तव में मोक्ष ऐसा नहीं । ऐसे मोक्ष 
को तो दूर से नमस्कार | हमें ऐसा मोक्ष नहीं चाहिए कि जिसमें हम अपना 
अस्तित्व ही गवा बेंठें | जब हमार अस्तित्व ही न रहा तो मोक्ष के आनन्द 
का उपभोग कौन करेगा ? अ्रतणव जैनघर्म ऐसे मोक्ष का अस्तित्व स्वीकार नहीं 
करता | उसकी मान्यता ऐसी है कि जिस आत्मा को मोक्ष प्राप्त होगा उसका 
अपना व्यक्तिगत अस्तित्व भी कायम रहेगा | उसकी अपनी इकाई मिठ नहीं 
सकती | वह ज्यों की त्यों कायम रहने वाली है| ससार में तच्छु से तच्छ समझी 
जाने वाली वस्तु की भी सत्ता का लोप नहीं हो सकता, रूपान्तर होने पर भी 
कोई वस्तु कमी सर्वया नष्ट नहीं हो सकती, तो आत्मा फी सत्ता कैसे मिट 
सकती है ९ 

मुक्‍्ताव्मा स्वतन्त्र रूप में कायम रहता है और अनन्त आत्मिक सुख का 
उपमोग करता रहता है। अनन्त काल तक उसकी यही स्थिति कायम रहने 
वाली है। हाँ, यह वात अवश्य होती है कि जैसे पानी में पानी मिल जाता है, 
प्रकाश में प्रकाश मिल जाता है, उसी प्रकार सिद्ध आत्माए परस्पर एक दूसरे 
में मिल कर रहती हैं। 


और मिल कर तो रहना ही चाहिए | मिल कर रहने का पाठ हमें सीखना 
चाहिए | संसार में आज जो गढ़वड ओर इन्द्र मच रहा है श्रथवा क्लेश हो 
रहा है, उसका प्रधान कारण यही है कि लोग आपस में मिल-जुल कर रहना 
नहीं जानते। सव लोग मिलकर रहना सीख लें तो मारत-सरकार को भारतवर्ष 
के प्रान्तों की इकाइया सगठित करने में आज जो दिक्कत उठानी पड़ रही है, 
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वह क्यों उठानी पडे ? लोगों का छृदय यदि विशाल हो तो यह प्रश्न इतना तूल 
ही क्यों पकडे ? फिर तो वह शीघातिशीत्र सरलतापूर्वक इल हो सकता है, 
मगर लोगों में इतनी उदारता कहा ! 


आपने सुना ही होगा कि पहले वम्वई में गोली चली । महाराष्ट्रीयों ने 
कहा--वम्बई का पुथकूकरुण हम नहीं चाहते। उसे महाराष्ट्र में सम्मिलित 
करना चाहिए | इसके लिए उच्छु खल प्रदर्शन हुए और हिंसात्मक कार्रवाइया 
की गई । तब पुलिस को गोली चलानी पढ़ी | सैकड़ों मरे या घायल हुए । 
फिर भी इन्द्द शान्त नहीं हुआ | उघर वित्तमंत्री के त्यागपत्र देने से हालत और 
विगड़ गई । इससे प्रान्तीयता को बढावा मिला | जो लोग शासन के पुर्जे बने 
हैं ओर शासन में महत्वपूर्ण स्थिति में हैं, उनमें प्रान्तीयता का संकीर्ण 
भाव रहना बडे खतरे की बात है। जो शासनसूत्र को सचालित करने पाले 
हैं, राज्य को संगठित करने वाले हैं, उनही में प्रान्तीय भावना हो और वही 
लोग जब समग्र यष्ट्र की भलाई की व्यापक भावना से विचार न करें तो देश 
को बढ़ी क्षति पहुच सकती है। 


सज्जनो | राजकीय पुरुषों में प्रान्तीयता की मनोवृत्ति होना घातक नीति 
है । एक तरफ वे राजकीय पुरुष होने का दावा करें श्रोर दूसरी तरफ़ राज्य की 
नींव को ही खोखला करने का प्रयास करें तो यह विरोधपूर्ण नीति खतरे से 
खाली नहीं है | जिस नाव पर आप सवार हूँ, उसी के पाटिये उखाड़ने की 
कोशिश करने का अथे क्‍या है १ ऐसी नाव कह्ा तक आपको सकुशल ले 
जा सकेगी १ तो ऐसे सज्जनों से देश की भलाई होने वाली नहीं । 


महायष्ट और ग्रुजगत को मिलाकर एक द्विभाषाई राज्य बना दिया गया 
तो उसके परिणामस्वरूप अहमदाबाद में दंगा हो गया | 


सज्जनो | हमें तो यह विचार करना है कि आखिर इस प्रकार के भागड़ों 
का कारण क्या है ९ इन भंगड़ों के पीछे जनता की कौन-सी मनोमावना काम 
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करती है १ विचार करने पर विदित होता है कि लोगों ने मिल कर रहना नहों 
सीखा है | सकी्णेता और स्वार्थपरायणुता मनुष्य को विराट चिन्तन से रोकती 
है। जहों अपने ही राष्ट्र के प्रति ममता नहीं, एक प्रान्त वाला दूसरे प्रान्त 
वालों को परया समभता है, वह्या सामग्र विश्व के प्रति बन्धुता का भाव किस 
प्रकार उदित हो सकता है ? और ऐसा हुए, विना किस तरह संसार में स्थायी 
शान्ति की प्रतिष्ठा हो सकती है ९ 
प्रान्तों का पुनगेठन शासन की सुविधा की दृष्टि से किया जा रहा है । 
इसका यह अर्थ तो नहीं है कि किसी प्रान्त को सकठ में डाला जायगा | कहीं 
अनाज ज्यादा होता है ओर कहीं कम होता है | तो क्या केन्द्रीय सरकार यह 
सहन करेगी कि एक प्रान्त में अनाज पड़ा-पडा सड़ता रहे और दूसरे प्रान्त 
के निवासी भूखों मर जाए ! नहीं, ऐसा होने वाला नहीं है | इसी के लिए 
वो केन्द्रीय सरकार है । फिर लोग क्‍यों द गा-फसाद करने पर उतारू हैं ? 
वास्तव में जिन में स्वार्थ भावना की अधिकता है, जिनमें समदृष्टि नहीं है 
अथवा जो इस बहाने अपने राजनीतिक स्वर्थ सिद्ध करना चाहते हैं, वही 
अशान्ति उत्पन्न करते हैं और जनता को गलत राह पर ले जाते हैं। वे 
देश की शान्ति को भग करते हैं । 
तो मैं यह कह रहा था कि हमें मिल-जुल कर रहना सीखना पड़ेगा | इसके 
विना शान्ति और सुख का अनुभव नहीं किया जा सकता । सिद्धात्माश्रों से 
हमें यह शिक्षा मिलती है | सिद्धाव्मा व्यक्तिगत रूप से पृथकू-पुथक्‌ भी हैं और 
प्रदेशों की व्यापक-च्त्ति से एकमेक भी हो रहे हैं। आकाश के जिस प्रदेश में 
एक सिद्ध आत्मा का प्रदेश है, उसी में अनन्त सिद्ध आत्माञ्रों के एक-एक 
प्रदेश हैं । इस प्रकार अनन्त श्रात्माश्रों के प्रदेश एक ही जगह समाये हुए हैं | 
(उनमें किसी प्रकार का अन्तर नहीं है । 
भाइयो । इमें भी ऐसी कामना करनी चाहिए, कि वह एकीकरण की 
ञ? 'कव॒ प्राप्त हो ? मगर केवल कामना करने से ही उस उत्कृष्ट अवस्था 
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की प्राप्ति नहीं होगी | पहले यह उसकी ट्रेनिंग ले ली जायगी; तभी वह स्थिति 
प्राप्त होगी | जो लोग यहा तोढ़-फोड़ में लगे हैं, जिन्हें मिलने के बदले विह्लु- 
इने में ही अधिक आनन्द आता है, जो दूसयोें को घुणा की दृष्टि से देखते हैं, 
उन्हें मिल-जुल कर रहने की सिद्धों की वह स्थिति प्राप्त नहीं हो सकती वे मठ- 
कते ही फिरेंगे | 


सज्जनों ] सबसे मिल कर रहो सबसे प्रेम करो | दृष्टि में उदारता और 
विशालता लाओ । देखो-- 


सब से अधिक नेम है, नेम से अधिक प्रेम | 

जा घर नेम न प्रेम है, ता घर कुशल न क्षेम ॥ 
सबसे घड़ी बात तो यह है कि आत्मा मे त्याग होना चाहिए,। यदि कोई 
चीज जीवन में जाणते उत्पन्न करने वाली है, जीवन को चमकाने वाली और 
उठाने वाली शक्ति है, तो वह नियम है। कुछ न कुछ प्रतिज्ञा होनी ही 
चाहिए. । इस आत्मा पर पापों का जो बोक लदा है, वह साय का सारा उतार 
कर फेंक दिया जाय तो बहुत ही उत्तम है। ऐसा करते ना बने तो जितना 
फकों उतना ही अच्छा है, मगर वस्तु स्थिति यई है कि आज लोग पापों 
की उस गठरी को अधिक से अधिक भारी बनाने में संलग्न हैं | कहा है--- 


मत बाघे गठरिया अपजस की। टेर | 

कूट कपट कर माया जोड़ी, कुमत-गांठ कैसे होवे हलकी । 

आ यमदूत पकडे ले जाबें, लेंगे खबर तेरी नस नस की ॥ 

सज्जनो ! यह अपयश की--पाप की गठरी सिरपर क्‍यों वाघ रहे हो और 
आत्मा को भारी क्‍यों वना रहे हो? गुरु महाराज चेतावनी दे रहे हैँ--ऐस 
प्राणी | सनुष्य जन्म पाया है तो पाप की गठरी को हल्की करने का यही समय 
है, यही सुअवसर है । ज्यों-ज्यों कम्बश्ली भीगती जाती है, भारो होती जाती है। 
ज्यो-ज्यों निन्‍्दा-चुगली कर रहे हो, त्यों-त्यों आत्मा को भारी वना रहे हो | परन्तु 
याद रखना, आखिर इस कम्बली को उठाना मुश्किल हो जायगा । जो वस्तु 





पद प्रेमसधा पॉचवोँ भाग 





भारी होती है, वह नीचे जाती है, ऊपर नहीं जाती। छोटी-सी ककरी ऊपर 
फेंकते हो किन्तु वह भी नीचे जाती है और रुई का पेलू फेंकते हो तो ऊपर 
जाता है | आप देखते ही हैं, अग्नि की ज्वाला जब भी जायगी तो ऊपर को 
ही जायगी, क्योंकि उसका स्वभाव ऊपर ही जाने का है | इसी प्रकार यदि 
आत्मामें जीवन ज्योति जल रही है तो वह ऊपर जाने वाली है और यदि पाप ने 
आत्मा को भारी बना दिया है तो उसका नीचे जाना निश्चित है । 


तो सज्जनो | यह समय आत्मा को हल्का करने का है। श्रतएव अधिक 
कुछ न बन पड़े तो कम से कम किसी की निनन्‍दा करके आत्मा को भारी तो 
मत बनाओ | अरे, कम से कम मूल पू जी को तो बनाये रक्खो ! 


अगर आपको अपनी आत्मा हल्की बनानी है, ऊर्ध॑ंगामिनी शक्ति प्राप्त 
करना है श्रोर जीवन-ज्योति जगानी है तो नियम अंगीकार करना चाहिए । 
नियम एक पवित्र गुण है और आत्मा की पवित्रता की कसौटी है। अतएव 
जीवन में नियम होना ही चाहिए। अगर आप भूठ, चोरी, हिसा, चुगली, 
निनन्‍्दा, रिश्वतखोरी, चोर वाजारी, पर के प्रति दुर्भावना, दोष, ईर्ष्षा आदि 
को छोड़ सकें तो आपके लिए, अत्यन्त हितकर होगा । 


भाइयो | नियम आपके जीवन को व्यवस्थित, संयत और नियत्रित करने 
वाली वस्तु है । वह आप में घैथे, साहस और दृढता उत्पन्न करेगा | जब 
आप अध पतन की ओर जाने लगेंगे तो वह सहाय देकर आपको बचाएगा | 
आपके चंचल मन को स्थिर करेगा | इसलिए नियम को सर्वोच्च स्थान प्रदान 
किया गया है ! 


तो सबसे ऊचा स्थान नियम का है, परल्तु प्रेम का दर्जा नियम से भी 
ऊंचा है| ऐसा मत सोचना कि महाराज का नाम 'प्रेम चद? है, अ्रतणव प्रेम 
को नियम से भी ऊचा बता रहे हैं | भाई, यह तो नाम है, संज्ञा है। इस 
के प्रति मेरा कोई मोह नहीं है | 
हा 
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तो नियम से ऊँचा प्रेम है। आखिर नियम को अंगीकार कौन करेगा ९ 
और अगीकार करके कौन उसे निभाएगा १ जिसे नियम से ग्रेम होगा, वही 
नियम स्वीकार करेगा। बिना प्रेम के, प्रथम तो मनुष्य नियम को अंगीकार ही 
नहीं करता और यदि लोक लाज से, दबाव से, जबद॑स्ती से अथवा प्रतिष्ठा 
के विचार से किसी ने अगीकार कर लिया ओर उस नियम के प्रति अन्त-करण 
में सच्चा प्रेमन हुआ तो वह निम नहीं सकेगा। कोई भी नियम न लेनः 
बुरा है, पर नियम लेकर उसका पालन न करना और भी बुर है। प्रतिज्ञा 
भंग महान्‌ पातक है | इस प्रकार नियम के लिए प्रेम की अनिवा्यँ आवश्य- 
कता है । जिसके चित्त में नियम के प्रति प्रेम है, उसका जीवन भी धन्य है | 


प्रेम के बिना जीवन ही क्‍या है। जिस दीपक में स्नेह (तेल) नहीं, यह 
दीपक भी किस काम का ९ तेल के अमाव में वत्ती चाहे जितनी बड़ी हो, 
मोटी हो, चाहे दो गज लम्बी ही क्‍यों न हो, वुथा है| दिया सलाई दिखाई नहीं 
कि क्षण भर में सारी की सारी जल कर राख हो जायगी | इसके विपरीत, बची 
मल्े छोटी-सी क्‍यों न हो, यदि वह तेल से सनी हुई है ओर दीपक के साथ 
जुड़ी हुईं है तो वह अपने आसपास में आलोक का प्रसार करेगी और दीपक 
की शान भी बढ़ाएगी । 


ह, तो में कह रहा था कि प्रेम का दर्जा ऊचा है। जिस जाति, समाज 
ओर राष्ट्र रूपी दीपक में प्रेम रूपी तेल होता है, उस जाति, समाज और 
राष्ट्र की ज्योति चिरकाल तक ज्वलन्त रहती है। वह आप भी आलोकित 
होती है और दूसरों को उद्मासित करती है | जिस राष्ट्र, परिवार या कुटम्व में 
प्रेम है, जिनके जीवन रूपी दीपक में प्रेम रूपी तेल है, वह जाति, परिवार या 
कुठम्व जल्दी खत्म होने वाला नहीं है| वल्कि वह भूले भठके मुसाफिरों को 
रोशनी दिखाने वाला होता है | इसके विरुद्ध, जहा प्रेम नहीं, वह्य विनाश है। 


रावण कितना प्रतापी राजा था ? उसने अपने समय में वढ़ी घाक जमा 
ली थी | उसकी प्रचए्ड शक्ति के सामने कितने दी वीर नुपति गण नतमस्तक 
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होते थे | कहते हैं, सोने की लंका उसकी राजधानी थी। मगर जब उसके घर 
में फूट पड़ी तो नतीजा क्या निकला ९ सोने की लका भस्म हो गई | रावण 
को न केवल अपने राज्य से ही, वरन्‌ जीवन से भी हाथ धोनां पढ़ा | उस 
के परिवार का सत्यानाश हो गया | आज रावण के वंश का खोजने पर भी 
कोई पता नहीं मिलता | जिस राष्ट्र,समाज या जाति में प्रेम रूपी सये ही नहीं है, 
वहा शान्ति रूपी प्रकाश के दर्शेन करना चाहोगे तो कैसे हो सकेंगे ?' वहा तो' 
द्वेष, ईर्ष्या और फूट का अ धकार ही छाया रहता है। बड़े बढ़े सुदह सममे 
जाने वाले शासन इस ह्वं ष-दावानल में भस्मीमूत हो गये | 


सज्जनो ! इसीलिए मैं कहता हूँ कि जीवन में नियम के साथ ,प्रेम भी 
होना चाहिए. | अतएव गठरी वाघनी हो तो नियम की वाधो | आप,लोग इस 
लोक के लिए तो बहुत कुछ करते हो, कुछ परलोक के लिए भी .कर लो। 
यहा बढ़ी-बढ़ी हवेलियों चुन रहे हो, तो परलोक के लिए भी मककांन का ख्याल 
कर लो। आखिर तो परलोक के लिए प्रयाण करना ही छोगा। सदौव यहा 
रह नहीं सकोगे। आज तक कोई स्थायी रहा नहीं तो आप ही कैसे रह 
सकोगे ९ 25, 


सज्जनो । नमि राजषिं के सामने इन्द्र महाराज ने यही -प्रश्न रकखा था | 
तव मुनि ने कह् था--मकान वनाते-बनाते में तो थक़ गया हू । में ने एक 
जन्म में नहीं, अनेक जन्मों में मकान वनाये और वनवाये और पानी -की 
तरह पैसा वहाया, किन्तु अन्तत सभी विछुड़ गये। किसी ने साथ नहीं 
दिया | ज़ब इस काया रूपी मकान ने मी साथ न दिया तो इंबनचूना और 
पत्थर के मकान से क्या आशा की जा सकती है ? नमि राजर्षि कहते हैं -- 


' सयय खलु सो कुणइ, जो मग्गे कुणई घरं। 
/; “जत्येव गन्तु मिच्छेज्जा, तत्थ कुब्वेज्ज सासय।। 
डर 
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जिसे रास्ते में विश्राम लेना हो, वही वहा मकान बनवा वे। मुझे अब 
मागे में विश्राम नहीं करना है | मेरी गाड़ी यहा से जो छूटेगी तो सीधी वहीं जाकर 
रुकेगी, जहा मुरकें पहुंचना है | मोक्ष नगर में ही सीधी जाएगी । 


भाइयों । उन महापुरुषों को अपनी साधना पर विश्वास था। उन्हें अपनी 
आत्मा का भरोसा था | वे अपनी शक्तियों से मली भाति अभिज्ञ थे। इसी 
कारण नमियाज जी ने कह्य - जिस जीव को यह सशय हो कि में वह्य पहुच 
सकू गा या नहीं वह रास्ते के लिए मकान बनवावे, किन्तु मुझे सशय नहीं है | 
मैं जहा जाना चाहता हूँ, वह शाश्वत स्थान है और वह कभी गिरने-पड़ने या 
विध्वस्त होने वाला नहीं है | वह लोक के अग्रभाग पर स्थित है। वहा आकाश 
ही मकान है| मकान टूट फूट जाता है,मगर आकाश का कभी कुछ बिगड़ने वाला 
न्हीं। म॒क्‍तात्माएं वहीं स्थित हैं। उत्तका वहा जाना है पर लौट कर आना 
नहीं है। लौट कर आना होता तो भी मकान बनवाने की सोचते, मगर जब 
लोगना ही नहीं तो क्या करना. है मकान वनवा कर | 


यह है महान्‌ सकल्प और प्रगाढ़ श्र द्वान | मद्दा पुरुषों के मन में ऐसी 
सुदृढ़ श्रद्धा और प्रतीत होती है, जो सम्यक्त्व के अभाव में कदापि उत्पन्न नहीं 
हो सकती। आत्मा, लोक परलोक और मुक्ति के विषय में इस प्रकार का 
अविचल भरद्धान सम्यक्व की अचूक कसोटी है | जिस दिन आप का जीवन 
ऐसा श्रद्धामय हो जायगा | उस दिन आपको भी सम्यग्हप्टि होने का दावा 
करने का अधिकार होगा | 
हा, नमि ने इन्द्र को जो उत्तर दिया, उससे इन्द्र के कान खुल गये । 
वह सोचने लगा--यहं तो पक्के वावा हैं | जैसा सोचता था, वैसे ही निकले | 
यहा मेरी दाल नहीं गलने की । 


वास्तव में पक्के आदमी के सामने कच्चे आदमी का आख मिलाना भी 
कठिन है। - 
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तो में कह रहा था कि आज आप बड़ी-बड़ी हवेलिया खड़ी करके इतराते 
हो और अहकार से फूले नहीं समाते, किन्तु सज्जनों | उस नाशशील इमारत 
को नष्ट भ्रष्ट होते देर नहीं लगेगी। सच्ची सोभाग्ययूचक विल्डिंग कौन-सी है १ 
एक पद्म के रूप में सुनिए. -- 


सुबह शाम जिसको तेरा ध्यान होगा 
बड़ा भाग्यशाली वह इन्सान होगा । 


उसी को वो दरदम लगन तेरी द्वोगी, 
है जिसका कि सुकृत उदयमान होगा ॥ 


सज्जनो | इस संसार में वही जीव भाग्यवान और पुण्यवान्‌ होगा, 
निसे ईश्वरीय चिन्तन रूपी कुबेर की निधि मिल गई है | जिसने अपने अन्तरतम 
में भगवान्‌ को विराजमान किया है, था यों कहिए. कि जिसने श्रन्तरतम में 
विराजमान पसर्मात्म-देव का साक्षात्कार किया है, उससे बढ कर जगत्‌ में कोई 
पुण्यशाली नहीं है । जो तन धन और यौवन में पुण्यवानी मानते हैं, वे भूलते 
हैं, घोखा खा रहे हैं | पुण्यवान्‌ पुदष वही है जो प्रातकाल और सध्याकाल 
अरिहत प्रभ्नु का नाम लेता है उनका गरुणगान करता है उनके साथ अपनी 
आत्मा को जोड़ता है और तादात्म्य स्थापित करता है। ऐसा पृण्यवान्‌ पुरुष 
ससार के धंघे करता हुआ भी निरन्तर परमात्मा का स्मरण करता है। क्षण 
भर के लिए, लिए. भी भगवान्‌ को नहीं भूलता | उसकी लौ भगवान्‌ में ही लगी 
रहती है। 


भाइयो | जिसने प्रवल पुण्य संचित किया है, उसी को यह महान्‌ उच्च 

स्थिति प्राप्त होती है | अगर आप सच्चे पुण्यशाली वनना चाहते हैं, तो सवे 

प्रथम अपनी दृष्ठि में सशोपन कीजिए| तत्व के रूप को यथावत्‌ जान कर 

उसपर श्रद्धान कीजिए | जव तक आपके विचार सशुद्ध नहीं हुए तब तक 

आप सही राह पर नहीं चल पाएगे | विचारों का वह सशोधन और दृष्टि की 

7४% 6 दी सम्यक्त्व का रूप है। उसे प्राप्त किये बिना सब व्यर्थ है | इसी 
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कारण में पुन पुनः सम्यक्त्व की ओर आपका ध्यान आकषित करता हू। जो 
सम्यक्तवघारी होंगे, उन्हीं को पुण्यतत््व और पाप तत्त्व का यथाये ज्ञान होगा | 
सम्यक्त के अभाव में लोग पाप को पुण्य और पुण्य को पाप समझ लेते हैं 
आर विपरीत प्रकृति करने लगते हैं | इस प्रकार सम्पक्त्व को प्राप्त कर जो प्रभु 
का ध्यान करेंगे, वे अमरत्व की प्राप्ति करेंगे | 


ब्यावर 
११-७-५६ 


९ 
तीन वीर्य 
वीर' सबसुरासुरेन्द्रमहितो, वीर बुधा संश्रिता । 
वीरेणासिहत स्वकरमेनिचयो, वीराय नित्यं नम 
वीरात्तीथैसिद प्रवृत्तमतुलं, वीरस्यथ घोर॑ तपो, 
वीरे श्रीधृतिकीर्ति कान्तिनिचय हे बीर | मद्र' दिश ॥ 
५८ >८ >< >८ 


अहन्तो सगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिता., 
आचार्या जिनशासनोन्नतिकरा पूज्या उपाध्यायका 
श्री सिद्दान्तसुपाठकासुनिवरा रत्नन्रयाराधका' 
पञ्चेते परमेष्ठिन प्रतिदिन कुबेन्तु नो मड़ गलम्‌ ॥ 
उपस्थित भद्गपुरुषो तथा वहिनो यह एक सर्वेसम्मत तथ्य है कि जगत्‌ 
की समी जीवात्माए अपने जीवन को आमोद-प्रमोद से परिपूर्ण ओर आनन्दमय 
देखना चाहती हैँ | संसार में एक भी प्राणी आप न ॒पार्येगे जो अपने आपको 
आननन्‍दमय न देखना चाहे। इस सत्य को सिद्ध करने के लिए किसी की 
सम्मति लेने की आवश्यकता नहीं, परिडतों को बुलाने की जरूरत नहीं ओर 
पोधियों के पन्‍ने पलटने की भी श्रावश्यकता नहीं हैं। यह ऐसा सत्य है कि 
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इसमें मतभेद अथवा विवाद को कोई अवकाश नहीं है | सब अपने-अपने 
अनुभव से ही इसे जानते है । 

सभी प्राणियों को क्‍यों आनन्द की आकाक्षा रहती है ? इस का उत्तर यह है 
कि आनन्द आत्मा का गुण है, स्वभाव है। वाह्म वस्तुओं से प्रभावित हो कर 
आत्मा भत्ते ही अपने निजस्वरूप को न समझ सके । और विभाव में परिणत 
हो रह हो, फिर भी अ्रनजान रूप में भी,वह अपने श्रसली स्वभाव की और ही 
'आक्ृष्ट होता है । नीतिकार कहते है -- 

अतीत्य हि गुणान्‌ सर्वान्‌ स्वभावो मूध्नि तिष्टति | 

अर्थात्‌ सब गर्णों को लाघ करके स्वभाव सर्वोपरि होकर रहता है। जिसका 
जो स्वमाव है वह समूल नष्ट नहीं हो सकता । बाहर के प्रभाव से वह दब 
सकता है विकृत हो सकता है किन्तु नप्द नही होता । 'स्वमावों डुरतिक्रम! 
अर्थात्‌ कोई भी वस्तु अपने स्वभाव का अतिकमण नहीं करती | इस कथन के 
अनुसार क्योंकि आनन्द आत्मा का स्वरूप है, अतएव उसको भाष्त करने की 
आत्मा में सहज प्रेरणा वनी ही रहती है | 


प्रश्न यह हो सकता है कि जब आनन्द आत्मा का स्वभाव है और प्राणी 
मात्र में उसे प्राप्त करने की लालसा भी जगी रहती है तो फिर उसकी प्राप्ति 
सव को क्यों नहीं होती ? वह आनन्द मिल वयों नहीं रहा है ? 


विचार करने से प्रतीत होगा कि आनन्द प्राप्ति की अमिलाषा होना एक 
वात दे और उसे प्राप्त करने के लिए साधना करना उसकी सामग्री जुगना 
दूसरी वात है। किसी भी वस्तु को प्राप्त करने के लिए आकाच्षा कर लेना ही 
पंर्याप्त नहीं है । आकाज्षा कर लेने मात्र से ही इष्ट सिद्धि होने लग जाय तो 
दुनिया मे कोन दुखी और दरिद्र दिखाई दे ? इच्छा की और इच्छित वस्तु 
सामने आ गई | यह तो वहुत ही सरल नुस्खा होगा। किन्तु ऐसा हो नहीं 
सकता । इच्छा के साथ प्रवृत्ति, उद्योग, पुरुषाथ और साधना भी होनी चाहिए, । 
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तो हमारा जीवन प्रेक्टिकल होना चाहिए,, अमली होना चाहिए, या कर्तव्य 
निष्ठ होना चाहिए. । हम जिसे चाहते हैं, जो हमारा इष्ठ है, उसे प्राप्त करने 
के लिए हमें अपनी समग्र शक्तियों के साथ, तन से, मन से, ओर धन से जुट 
जाना होगा | कठिवद्ध होकर प्रयत्न.किए, विना इष्ट सिद्धि की संभावना नहीं की 
जा सकती। 

घन आदि भौतिक पदार्यों की प्राप्ति के लिए मनुष्य किस प्रकार आकाश 
पाताल एक कर रहा है, किस तरह हाथ धोकर पीछे पड़ा है, यह प्रत्यक्ष देखा 
जा सकता है | लोग उन पदार्थों के पीछे खाना पीना और आराम लेना भी 
भूल जाते हैं| इतनी संलग्नता, तन्‍्मयता,श्रीर जागरूकता रखने पर ही सफलता 
मिलती है | अगर आप हाथ पर हाथ घर कर बैठ जावें और बंगले में बेठे- 
बेंठे ही घन की कामना करते रहें, तो सज्जनो | ऐसी कामना से कया काम 
बनने वाला है ९ 


केवल कामना ही कामना से काम नहीं चलता | समस्त ऋद्धिया ओर 
सिद्धिया उसी व्यक्ति के गले में वस्माला डालती हैं, जो उद्योगी और पुरुषार्थी 
होता है| 

सज्जनो | पुरुषार्थ भी तीन प्रकार के होते हैँ | पुरुषार्थ को वीये-शक्ति या 
पराक्रम भी कह सकते हैं | शात्रकारों ने तीन प्रकार की वीये शक्तिया बतलाई 
हैं--(१) परिडतवीये (२) वालपण्डित वीये और (३) बाल वीये । 


परिडत या ज्ञानी पुरुष का पुरुषार्थ परिडत वीये कहलाता है। यह 
आत्मार्था का अथवा मोक्ष के साधक का पुरुषार्थ है। आत्मार्थों शञानी पुरुष 
की दृष्टि अ्न्तमु खी होती है, वहिमुखी नहीं होती | वह वाहर की ओर नज़र 
न डालकर अपने अन्दर ही देखता है। उसे जो कुछ पाना है हू ढना है 
ओर खोजना है, वह सब भीतर ही से प्राप्त करना ओर खोजना है। वाहर 
भठकने की उनकी वृत्ति नहीं होती । वे गिरिकन्दराओं, मन्दिरों में या नदी- 
नालों में नहीं हू ढते हैँ | इधर जाना, उघर जाना, इसे मिलाना, उसे मिलना, 
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यह सब वाह्म दृष्टि से वाह्य पदाथे मिल सकते हैं, मगर वे सुखी नहीं बना 
सकते | आत्मा के आनन्दमय स्वभाव को प्रकट नहीं कर सकते | यही नहीं, 
वे उस स्वभाव को आच्छादित करते हैं, दवाते हैं और विक्ृृत करते हैं। 
मनुष्य अपनी इस विपरीत प्रकृत्ति के कारण ही सुखी नहीं बन पाता। वह 
सुखी बनने के लिए ऐसी चेष्यए करता है, जिनके परिणामस्वरूप दुखी 
बनता जाता है । वाह्य पदार्थ सुख प्रदान नहीं कर सकते, क्योंकि सुख उनमें 
है ही नहीं। जिसके पाप्त जो वस्तु है ही नहीं, वह लाख प्रयत्न करने पर 
भी कैसे पाई जा सकती है १ सुख आत्मा का स्वभाव है और आप भौतिक 
पदाथों में उसकी खोज करने चले हैं तो निराशा के सिवाय और क्या पल्ले 
पढ़ने वाला है ९ 

अतएव ज्ञानी जन कहते हैं कि यदि तुके सचमुच ही सुख की श्रमिलापा' 
है तो सुख को खोजने से पहले सुख का स्थान तो खोज ले । यह तो समझ 
ले कि ठुके सु कहा मिल सकेगा ? अगर इस प्रश्न का सही उत्तर मिल 
गया तो सुख की सभावना मी की जा सकती है| अ्रगर तू यददी न जान 
पाया कि सुख कहा है, तो फिर भठकते फिरना ही तेरे भाग्य में है, सुख 
पाना नहीं। के का 


वास्तव में हमारी दृष्टि आन्तरिक होनी चाहिए। हमें आनन्द के मूल 
स्तोत और अक्षय भंडार आत्मा की ओर ही देखना चाहिए | वो पहली 
श्रेणी की जो पुरुषार्थो आत्माएं हैं, वे परिड्तवीयवान्‌ आत्माएं कइलांती 
हैं| उन्हें वीर्यान्तरायकर्म को तोड़ने से जो बल, वीये, पराक्रम या पुरुषा्थ 
करने की शक्ति प्राप्त होती है, वे उसका दुरुपयोग नहीं करती । ऐसे पुरुष, 
अपनी शक्ति से दूसरों को हानि नहीं पहुँचाते | 


जो सन्त पुरुष पाप से डरता है, जिसने समस्त पापों का त्याग कर दिया 
है, जो प्‌ काय के जीवों का सरक्षक है, ओर जिसकी मानसिक, वाचिक एउ 
कारयिक प्रकृति स्व और पर के कल्याण के लिए, होती है, वह 'परिडत! कंइ- 
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लाता है | परिडत पुरुष का पृरुषाथ सीधी दिशा में चलता है, जिससे वह 
अपना भी भला करता है और दूसरों का भी। वे परिडत बीये वाले स्वेविरत 
साधु होते हैं, पूर्ण रूप से प्रत्याख्यानी होते हैं और समस्त आखवों के ससरे 
के त्यागी होते हैं । 

आने वाला पानी मोरी या छिद्र रहने से वंद नहीं होता । मिट्टी लगाकर 
पाल बाधने से ही वह रोका जा सकता है । तो कर्मालव रूपी पानी, जो चारों ओर 
से ही बहता चला आ रहा है, उसे रोकना क्या साधारण बात है ? देखिए, 
आज पानी ने वैसी तवाही मचा रक्‍्खी है | कई जगहों पर गाव के गाव जल- 
मग्न हो रहे हैँ | यद्रपि सरकार बाढों पर नियन्त्रण पाने की मरसक चेष्ण कर 
रही है, वाघ बनवा रही है, फिर भी अपार जलराशि पर काबू पाना कठिन - हो 
रहा है | इधर वांघ बन कर तैयार होता है, उधर वर्षा आती है और वाघ को 
वहा ले जाती है । 


सज्जनो । पानी के प्रचण्ड प्रवाह को रोक देना बच्चों का खेल नहीं | 
सरकार के प्रचुर साधन भी इसमें पूरी तरह सफलता नहीं पाते | इसी प्रकार 
अनन्त काल से पापों का जो तीत्र प्रवाह चला आरा रह्य है, जो बाढ आ रही 
है, उसे रोकना तो और भी अ्रधिक कठिन है | परन्ठु पंडितवीयें वाली आत्माए 
अवश्य उसे रोकने में सफल होती हैं। 


बाघ वाघना भी हासी खेल नहीं। हरेक व्यक्ति बाघ नहीं बाघ सकता। 
इसके लिए पहले अच्छी तरह ट्रेनिंग ढेनी पड़ती है | कई प्रकार के एस्टीमेट 
तैयार करने पड़ते हैं। वढ़ें-वड़े इजीनियर अपने दिमाग पचाते हैं। तव कहीं 
वाघ की योजना तैयार होती है | ततपश्चात वहुत से व्यक्तियों को परिश्रम करना 
पड़ता है| तव कहीं बाघ तैयार होते हैं । इसी प्रकार कर्मों के प्रवाह को रोकना 
भी आसान नहीं है। जैसे वाघ बनाने वालों को ट्रेनिंग लेनी पढ़ती है, उसी 
प्रकार निरन्तर आने वाले कर्मोा के प्रवाह को अवरुद्ध करने के लिए भी 
सच्चे शुरु की उपासना करके शिक्षण लेना पड़ता है | ऐसा करने पर ही वह 
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तीन वीर द्द्छ 
उन्मत्त प्रवाह रुक सकता है | शिक्षण लिये बिना कोई भी काम सुचारु रूप से 
नहीं हो सकता | 
शास्त्रकारों ने शिक्षा भी दो प्रकार की बतलाई है या यों कहें कि मूल भूत 
दो रूपक हैं--प्रथम ग्रहणी शिक्षा और द्वितीय आसेवनी शिक्षा | यह दोनों 
शिक्षाएं मनुष्य के कल्याण के लिए, हैं | श्रगर इन दोनों शिक्षाओं को जीवन 
में आत्मसात्‌ कर लिया जाय तो फिर दूसरी किसी शिक्षा की आवश्यकता ही 
नहीं रह जाती | 
सबसे पहले अहणी शिक्षा लेनी चाहिए । स्र्थात्‌ जो काम करना है, 
बुजर्गों से पहले उसकी शिक्षा ग्रहण करो | उसका ज्ञान ह्सिल करो | व्यवह्र 
में देखा जाता है कि जिस मनुष्य को किसी किस्म की दुकान करनी होती है, 
वह पहले उसी किस्म की किसी दूसरे की दुकान पर काम करता है, साल- 
छह मद्दीने अनुभव प्राप्त करता है और फिर स्वतन्त्र रूप से दुकान चलाता 
है| ऐसा करने से ही सफलता प्राप्त होती है ' इसी प्रकार डाक्टर बनने की 
इच्छा रखने वाले को किसो मेडिकल कालेज में जाकर ट्रेनिंग लेनी पढ़ती है | 
वकील को वकालत की परीक्षा में उत्तीणूं हो जाने के पश्चात्‌ भी किधी शअ्रनु- 
मवी वकील से छुद्द महीने तक अनुभव लेना पढ़ता है। उसके वाद उसे 
डिप्लोमा मिलता है | ऐसा होने पर ही डाक्टर या वकील अपने का< में कुश- 
लता पाते हैं। ट्रेनिंग नहीं पाया हुआ डाक्टर 'नीम हकीम खतरे जान? वाली 
कहावत चरितार्थ करता है। कहते हैं --“अनजान हकीम, लोभी गुरु श्रोर 
खुशामदी वज्ञीर से खैर नहीं |? अगर हकीम अपने फन में होशियार नहीं होगा 
तो उससे मरीज को पूरा-पूण खतरा समझ्रिए । समव है, उसे प्राणों से भी 
हाथ घोना पडे | लोमी गुर भी समाज का क्या पथप्रदशन कर सकेगा १ 
वह लोमवश ठकुर सुह्ाती वार्ते कद्देगा | उससे कल्याण की आशा नहीं की 
जा सकती | क्योंकि -- 
_ गुरु लोभी शिष्य लालची, दोनों खेले दाव। 
दोनो डुवे वापडे, चंद पत्थर की नाव॥ 


निज जल जन जल लत बज 





लि 


डीजल लत नी 


ह्व्द प्रेमसघा पचम भाग 





जब चेला सोचे कि गुर जी कहीं चल देते तो सब दान- 
दक्षिणा में ही ले लेता और गुरु जी सोचे कि चेला वाहर चला जाता तो इन 
सब चीज्ञों को में अपने कब्जे में कर लेता, और इस प्रकार दोनों ही अपने- 
अपने दाव में लगे हों, तो भला वे भक्तों का क्‍या कल्याण कैसे कर सकते 
हैं ! ऐसे लोगी गुरुओं से भक्तों का कुछु भी कल्याण नहीं हो सकता । ऐसा 
गुरु भवत के कान सें कया गुरुमंत्र फू कता है ९ 9०९६ 


कानापादी छुर, तू चेला मैं गुर, 
मावे डूचे तरें, हमारा उल्लू सीधा करे । 


जिनका सिद्धान्त ही ऐसा होता है, बह लोभी-लालची गुर यही सोचा करते 
हैं-- बूढ़ा मरे या जवान, हमें दक्तिणा से काम !” बस, उन्हें दक्षिया मिल 
जानी चाहिए, किसी को कोई अनिष्ट होता हो तो हो । उनकी वला 
से ऐसे गुरु अपना ही मला नहीं कर सकते तो दूसरों की क्‍या भलाई 
करेंगे वे तो पत्थर की नौका के समान हैं। पत्थर की नोका स्वयं भी डूबती 
है और बैठने वालों को भी पेंदे भें ले जाकर विठा देती है | 


दूसरों को तारने का, दूसरों का उद्घार करने का या पार उतारने का 
अधिकार किसको दे श जिसमें स्वयं को तिराने की शक्ति है-- जो स्वर्य पार 
लग सकता दै, बही दूसरों को पार लगा सकता है | यह एक लकड़ी की वनी 
किश्ती को ही हासिल है, पत्थर की नाव को नहीं | 

कोई अगाघ समुद्र हो, छिंद्र वाली नाव हो, जन्मान्घ बैठने वाले हों और 
दुर्भाग्य से जन्मान्व ही मिल जाय खिवैया ] कहिए, ऐसे लोगों के पार होने में 
भी कोई शंका है ९ अजी साहव, वे ऐसे पार होंगे कि दृढ़ने पर भी पता नहीं 
लगेगा । क्योंकि प्रथम तो नौका ही छिंद्र वाली है, अ्रत उसमें पानी ऐठना 
शुरू हो जाएगा | फिर बैठने वाले अवे हैं। उन्हें छिंद्र का पता भी लगने 
वाला नहीं | आख वाले तो छिद्र को वद॒ कर सकते हैं, परन्ठु जिन्हें छेद दी 
नही दिखाता, वे कैसे उसे बंद कर सकेंगे ? फिर तीसरे नम्बर में गज़व की 

हर 
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वात यह है कि उस नाव का खिवैया--पार लगाने वाला नाविक भी तो अन्धा 
है। उसे दीख पढ़ता, होता तो भी भय की वात नहीं थी। वह उन सबको 
पार लगा देता | मगर सब सयोग ऐसे बने कि उन सबको नाव के साथ ही 
समुद्र के पैदे में जाकर सदा के लिए विभान्ति ग्रहण करनी पडढ़ेंगी। 

इसी प्रकार जहय धर्म रूपी नोका में, छुह काया की हिंसा करके, नस जीवों 
की हिसा करके, आत्म कल्याण मानना रूपी छिद्र हो, वद्ा पार उतारने की 
समावना कहा १ ऐसी सछिद्र नाव आज नहीं तो कल और कल नहीं तो परसों 
आहिस्ता-आहिस्ता डबती ही जायगी | फिर वह नाव चाढे किसी की भी क्‍यों न 
हो | वहा जाति-पाति का विचार नहीं। सछिद्र नाव में जो भी बैठेगा, वही 
डुवेगा, चाहे कोई तेय-पथी हो, वाईस पथी हो, दिग््वर हो या श्वेताम्बर हो । 
अथवा सनातनी हो या और कोई हो । वहा किसी नाम या लेविल की पूछ 
नहीं है, अतण्व सज्जनो । आपको सावधान हो जाना चाहिए । 

सज्जनों | जो घ॒र्म, पाप का समर्थन करता है, उस घर्म से कल्याण नहीं 
हो सकता ] 

अच्छा, उस हिंसा रूपी नाव में वैठने वाले सब अंधे हैं, जिन्हें हिंसा 

का आता हुआ खोत नजर नहीं आता । खैर उन्हें नज़र नहीं आता तो न सही, 
कोई वात नहीं, किन्तु वे खिवैया, वे घर्म गुर, तो आख वाले होते कि जिन्होंने 
बैठने वालों को पार करने का ठेका जिया है | मगर उन शुरुओं की आंखों पर 
तो डबल भोतिया आ रहा है, जिसका इलाज होना भी कठिन है| मगर ऐसे 
लोभी गुस्झों से काम चलने वाला नहीं है | 


इसी प्रकार खुशामदी वच्जीर से भी काम चलने वाला नहीं | वह वादशाइ 
की आखों और उंगलियों के इशारे पर नाचता है ओर उसी की हा में हा 
मिलाता है | कोई वात सद्दी है या गलत, इस वात की चिन्ता उसे नहीं है। 
उसे एक ही चिन्ता है कि जहापनाद कैसे खुश रहें | जनता की भलाई-बुगई 
से उसे कोई सरोकार नहीं, उसे अपनी मलाई देखनी है | ऐसे जी-इजूरों ने 
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सारा मामला गड़बड़ कर रक्‍्खा है । परन्तु याद रखना चाहिए कि जिस मनष्य 
कोई निर्धारित नीति नहीं होती, वह किसी को भी खुश नहीं कर सकता | वह 
[ दोनों श्रोर से ह्वय धो बैठता है। 
तो में आपसे कह रहा था कि मनुष्य चाइता है कि मेरा कल्याण हो और 
मुके सुख मिले, (किन्तु सुख-प्राप्ति के थोग्य काम किये बिना सुख मिलने 
वाला नहीं है | और उसी को प्राप्त करने के लिए तीन प्रकार के उद्यम-पुरुषार्थ 
वीय॑ होते हैं। 
हा, तो परिडतवीयवान्‌ श्रात्मा वह है जो पुण्य योग से मिली हुईं अपनी 
शक्ति को घर की साधना में लगाता है, आत्मिक साधना में लगाता है और 
अपनी सम्पूर्ण शक्ति कर्मो के साथ जुभने और विजय प्राप्त करने में लगाता 
है | पूर्धाजित कर्मों को खपाने में और नवीन कर्मो के आखव-प्रवाह को रोकने 
में लगाता है। 
मैंने बतलाया था कि पानी को प्रत्येक व्यक्ति नहीं रोक सकता । उसे गेकने 
के लिए ट्रेनिंग लेनी पढ़ती है, शिक्षा लेनी पड़ती है। वह शिक्षा दो प्रकर 
की है-अहणी और आसेवनी | पहले तो जो शिक्षा लेनी है, उसे लेते जाओ, 
ग्रहण करते जाओ ओर बोध प्राप्त करते जाओ | भगवान्‌ ने फर्माया है-- 
“धढम नाण तश्रो दया | पहले ज्ञान प्राप्त करो । ज्ञानप्राप्त कर लेने पर दी 
क्रिया सुफलदायिनी होती है । मनुष्य जिस किसी मी ओर जाता हो, पहले 
उसका ज्ञान प्राप्त कर लेना चाहिए. | डाक्टर बनना हैं तो ट्रेनिंग लेनी होगी 
वकील बनना है तो ट्रेनिंग चाहिए.। अमिप्राय यह है कि किसी' भी क्षेत्र में 
प्रवेश करने से पहले शिक्षा लेना अनिवार्य होता है। शिक्षण लिये बिना कोई 
किसी क्षेत्र म सफल नहीं हो सकता, वल्कि ऐसे आदमी को अपमानित होकर 
वापिस लौोटना पड़ता है | 
मगर एक वात यान मे रहे | शिक्षण-जशान वही प्राप्त कर सकता है जो 
अः आ.... छोटा मानता है। जो अपने को बढ़ा समकेगा, बड़पन के. 


श् 


छ१ 


अहंकार में चूर रहेगा, उसे कुछ भी मिलने वाला नहीं है | तुम किसी के कुछ 
बनोगे तो सीखोगे | किसी के नहीं बनोगे तो तुम्हारा भी कौन बनने वाला है ९ 
एक कवि ने कहा है । 


ना कुछ हसने हंस कर सीखा, नाहीं रोकर सीखा | 
यदि कुछ सीखा तो निउुचय ही, उनके बनकर सीखा । 


« दो ही मार्ग सामने हैं--या तो किसी के बत जाओ या किसी को अपना 
बना लो | किन्ठु बनाने की अपेक्षा बन जाना हीं ठीक है, क्योंकि अपने को 
बनाना अपने अ्रधिकार की बात है। इसके अतिरिक्त बने बिना बनाना 
कठिन है। किन्तु जो स्वयं बतता नहीं है और वनाता मी नहीं है, उसका 
काम वनता भी नहीं है। अतएव लघुभाव धारण करके, अपनी श्रल्पन्नता को 
अनुभव करके, श्रहकार का परित्याग करके पहले अहणी शिक्षा प्राप्त करो 
अर्थात्‌ ज्ञान हासिल करो | मैं पहले ही कह चुका हू कि लोकिक व्यवहार में 
आप ऐसा ही करते हैं | दुकानदार वनने के लिए. पहले दूसरे की ढुकान पर 
रह कर शान प्राप्त करते हैँ। इसी प्रकार सब जगह पहले ग्रहणी शिक्षा की 
आवश्यकता द्वोती है | 


मगर अहण करके बैठ जाने से काम नहों चलता | आपने दुकान चलाना 
सीख लिया और घर पर बैठ रहे तो आपका सीखना क्या काम आया ? कोरे 
सीखने से आपका जीवन निर्वाह होने वाला नहीं है। आवश्यकता यह है कि 
शान प्राप्त करने के पश्चात्‌ उसे अमल में लाया जाय, श्रर्थात्‌ शान के अनु- 
सार प्रवृत्ति की जाय । दुकानदारी सीख लेने के पश्चात्‌ आप कपड़े की, 
सोने-चादी की या पीतल आदि की दुकान खोलते हैं | तो सीखे हुए शान को 
अमली जामा पहनाना होगा। ऐसा करने से वह ज्ञान दिन दूना गत चौमुना 
बढ़ता ही चला जायगा, विस्म्ृत नहीं होगा ओर सार्थक्र बन जायगा | क्योंकि 
जो थोड़ा सा ज्ञान हासिल कर लेते हैं और उसे कार्य रूप में परिणत करते हैं 
वे 'करता उस्ताद और न करता शागिद” बाली कद्ाबत चरितार्थ करते हैं। 
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तो वार-वार शान को दोहरयाने से शान ताजा रहता है, निखरता जाता है और 
बढता जाता है | मी 


तात्पर्य यह है कि पहले ज्ञान प्राप्त करना चाहिए, फिर उसे जीवन में 
उतारना चाहिए, अ्रर्थात्‌ चरित्र का रूप प्रदान करना चाहिए । ऐसा होने पर 
ही आत्मा का कल्याण हो सकता है और सुख प्राप्त हो सकता है । 


तो ग्रहणी शिक्षा की सबसे पहले और सव जगह आवश्यकता है। क्‍या 
घर क्‍या बाहर, क्या व्यवह्दर ओर क्‍या धर, प्रत्येक क्षेत्र में अहणी शिक्षा 
श्रनिवाये है | जो यह शिक्षा नही लेता तो पीछे पछुताना पड़ता है| इस प्रकार 
दोनों शिक्षाओं की आवश्यकता है| जो आने वाले कर्मों को शेकनां चाहता 
है, उसे सर्वप्रथम यह जानना चाहिए कि आत्मा क्‍या है, कमे क्‍या है, कमे 
के साथ आत्मा का सम्बन्ध क़ैसे होता है, किन कारणों से कर्म आते 'हैं, 
आ कर वे आत्मा पर क्या असर डालते हैं, किस विधि से इनका आना शेका 
जाता है, किस प्रकार पहले आये कर्मों का क्षय किया जाता है और क्मन्षय 
होने के पश्चात आत्मा की कैसी स्थिति होती है ? 

सज्जनो | ऊपर जो मुद्दे प्रश्नों के रूप में दिये गये हैं, वे तो मोठे-मोटे 
मुद्दे हैं| इनके अतिरिक्त, अगर गहराई में उत्तरें तो, सैकड़ों बातें सामने 
आती हें । उन सवको समभतना पढ़ता है। उन्हें समझे विना साधना के पथ 
पर सफलतांपूर्वक गमन नहीं किया जा सकता । और ऐसा न सममिए कि 
यह ज्ञान कोई बढ़ा होआ है। नहीं, मगर श्रापके मन में आत्मा का हित करने 
की इच्छा जाग्रत हो जाय और जिज्ञासा वृत्ति उपनन हो जाय तो युक्त विषयों 
का ज्ञान माप्त करना कुछ भी कठिन नहीं है। अपने आपको समभकने में 
कौन-सी कठिनाई है ? कठिनाई तो तभी तक महसूस होती है जब तक अन्त - 
करण में प्रवल भावना उत्पन्न नहीं हुई है | 

इसके अतिरिक्त आपकी आत्मा रूपी सरोवर में कम रूपी जो जल शआा 
रह है, उसे रोकने के लिए किसी योग्य गुरु की आवश्यकता है| वही तुम्हें 
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वताएगा कि किस प्रकार उस पानी के प्रवाह को रोका जाना चहिए | वह तुम्हें 
कहेगा कि कर्मों के लोत को प्रत्याख्यान द्वारा, अत द्वारा और नियमादि के 
द्वारा सेका जा सकता है । 


सज्जनो | कहावत है--युक्ति से मुक्ति !! अर्थात्‌ थुक्ति से सब काम 
होता है । युक्त के बिना छोग-सा काम भी भारी दिखाई पढ़ता है। 

किसी सेठ के घर नयी वहू आई। सासू ने सोचा--जिसे आगे चलकर 
घर का समस्त उत्तरदायित्व सॉपना है ओर गृहस्वामिनी है, उसकी परीक्षा तो 
कर लेनी चाहिए | देखना चाहिए--यह होशियार है या केवल आटे की 
मशीन है १ यह सोचकर सासू ने एक दिन बहू से कह्ा--'मैं पड़ोस में किसी 
से मिलने जा रही हूँ । सूये अस्त होने वाला है। ख्याल रखना, कहीं अधेरा 
मकान में न घुस जाय !? बहू के भरोसे घर छोड़कर सेठानी पड़ोसिन के घर 
चली गई | सूर्य देवता ने अस्ताचल की ओर प्रयाण किया ओर अ्रधकार रूपी 
राक्षस अपना शआधिपात्य स्थापित करते लगा । जब अंधेर बहू-यनी के गुह 
में प्रवेश करने लगा तो वह दुचिघा में पढ़ गई कि अ्रव में क्‍या करू १ इसे 
कैसे रोकू ? वह गाव में जन्मी थी ओर सासू का आदेश उसके लिए ब्रह्मवाक्‍्य 
से कम नहीं था । वह सासू के श्रमिप्राय को अच्छी तरह समझी नहीं; सिफे 
इतना समभी कि घर में अंधकार को नहीं घुसने देना है। मगर अंधेरा विना 
पूछे घर में घुस आया । तव उसने विवश होकर अपेरे को संवोधन करके 
कहा- देखो अधकार साहब | मेरी सासू जी की आशा है कि तुम मकान में 
मत घुछो | अत्तएव चुपचाप यहा से कूच कर जाओ |? मगर भद्र पुरुषों । क्या 
अघकार उसकी आशा मान कर वाहर निकलने वाला था ! वह धीरे-धीरे 
अधिक-अधिक- फैलने लगा | उसने बहुत भाई-वीरा किया, मगर वह नहीं 
माना | 

बहू विचार फरते लगी--यह जढ़ बुद्धि है। इस प्रकार रोने-घोने से काम 
नहीं चलेगा । जड़ किसी की सुनने वाला नहीं, किसी को कुछ देने दिलाने 
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वाला नहीं । सुनना और सुनाना, समझना और सममकाना, सव चेतन के 
सामने होता है | ह 

तो वह वधू अधेरे के सामने मिन्‍नतें करती है, किन्तु सब व्यर्थ प्रलाप 
सिद्ध होता है । तव उसने सोचा--वह बढ़ा ही दढीट है। किसी क्रे कहने-- 
छुनने का भी ख्याल नहीं करता | तव उसने कद्ा-श्रच्छा तू यों मानने वाला 
नहीं है, में दूसरी तरह से इलाज करती हूँ | यह कह कर वह भग घोटने का 
एक सोठा उठा लाई और अंधेरे से बोली- अ्रमी तक तो मैं बातों से समझा 
रही थी। मगर में ने देख लिया कि लातों के देव वातों से नहीं मानते | ले,' अब 
में तेरी मरम्मत करती हूं। ; 


बहू रानी सोटा लेकर पिल पढ़ी | उसने आव देखा न ताव और लगी 
जह्द-तहा सोय बजाने | तमाम वासन-भाडे, जहा-जहा अधकार प्रवेश कर 
चुका था; फोड़ने शुरू किये | वह गुस्से में सारी सूक-बूक खो बैंठी। उसे 
यही खयाल न रहा कि वह क्‍या कर रही है | उसने घर का अधिकाश सामान 
तोड़-फोड़ कर ठिकाने लगा दिया | यहा तक कि अपनी चूड़िया भी फोड़ 
लीं | परन्तु अंधकार नहीं निकला सो नहीं निकला | सारा घर सत्यानाश हो 
गया | यह देख वह पसीने से तर-बतर ओर प.गल सी होकर बैठ रही | 

इतने मे सासू जी ने प्रवेश किया | देखा तो मालूम हुआ कि केवल ब्रह्म ही 
ब्रह्म नजर आ रहा है ओर दूसरा कोई नहीं है। अर्थात्‌ सब चीजें एकमेक हो 
रही हैं| तव उसने शानित के साथ वहू से पूछा--बींदनी, तूने यह कया गज्ञव 
कर डाला ९? 


बहू वोली--सासूजी, मेने भरसक आपकी आज्ञा का पालन किया है'। 
अघकार को पहले तो बहुत नम्नता से समझाया, खूब अनुनय-विनय की | 
मगर जब वह किसी भी प्रकार निकलने को तेयार न हुआ तो मुके आखिरी 
स्टेप (कदम) लेना पड़ा | इसीसे यह हालत हो गई । 


तीन वीये छ्पू्‌ 





सासू ने मन ही मन चिह कर कहा--अरी भद्रा । छधकार कहीं इस 
तरह निकलता है १ उसे निकालने के लिए तो उसके विरोधी तत्त्व प्रकाश को 
बुलाना पढ़ता है । 

यह कहकर सासू ने दिया सलाई मंगवाई। ज्यों ही दीपक प्रज्वलित 
किया कि प्रकाश हो गंयो और अधरे चन्द जी दुम दवा कर न जाने कहा 
भाग गये। - 

* अब वहूरानी की आखों के आगे से भी अघेरा हट गया। उसके दिमाग 
में घुसा हुआ अधकार भी दूर हो गया । उसने कहा--सासू जी, यह तरीका 
आपने मुझे! पहले ही क्यों नहीं बतला दिया १ 

सासू बोली- यही तो तुम्हारी परीक्षा थी। 
' सज्जनो | हर जगह युक्ति से काम चलता है | युक्ति बिना मुक्ति भी नहीं है । 
_ युक्ति न जानने के कारण अजशानी जीव अकामनिजेय हैं, क्रिया नहीं 
करते हैं, वे मी अपने लक्ष्य पर नहीं पहुँच सकते हैं। तपस्या कर-कर 
शरीर का शोषण करते हैं, दुखी हो जाते हैं, काया को कृश करके काथय 
वना लेते हैं श्रौर प्राणों को नष्ट कर डालते | किन्तु उनका अ्रशान-अ्रधकार 
दूर नहीं होता । 
तब शानी कहते हैं--इस अज्ञान-अंधकार को निकालने के लिए. किसी 
शानी गुर से शिक्षा लेनी चाहिए और फिर उसे अमल में लाना चाहिए कि 
यह भोजन भक्ष्य है या अभक्ष्य, पथ्य है या अपथ्य, और उसके बाद ही पश्य 
भोजन का सेवन किया जाय तो वह लाभग्रद दो सकता है | भोजन का ज्ञान हो 
जाने पर भी मगर उसे खाओगे नहों तो भूख: नहीं मिटेगी | कोरे ज्ञान ही ज्ञान 
से काम नहीं चलेगा | ग्रहणी शिक्षा के पश्चात्‌ आसेवनी शिक्षा की भी आव- 
श्यकता है | दोनों के समन्वय से ही सिद्धि प्राप्त हो सकती है, चाहें वह लौकिक 
सिद्धि दो या लोकोत्तर हो--मुक्ति दो | 


सीजीफी जी जलती 5 । 
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ससार में विभिन्‍न मत हैं और जैनमत के ,अतिरिक्त सभी एकान्तवादी हैं। 
अतए्‌व कइयों की घारणा है कि अकेले ज्ञान से ही सिद्धि प्राप्त हो जाती, 
है, क्रिया की कोई आवश्यकता नहीं वह निरर्थक है | ये कहते हैं ।- - 


विज्ञप्ति, फलदा पुसां, न क्रिया फल्दा मता। 
मिथ्या ज्ञानात््रवृत्तत्य, फलासंवाददशेनातू ॥ 


अर्थात्‌ ज्ञान हीं मनुष्यों को फलप्रद सिद्ध होता है, क्रिया फलदायी नहीं 
है | क्रिया फलप्रद होती तो मिथ्या शान पूर्वक की हुई क्रिया भी।'फ़लप्रद होनी 
चाहिए थी | मिथ्या दृष्टि की क्रिया भी क्रिया ही है फिर भी वह फलप्रद नहीं 
होती । इससे यही सावित होता है कि वास्तव में ही शान ही सिद्धि प्रदाता .है। 

वास्तव में यह सिद्धान्त गलत है | ज्ञान से आपको पदार्थ का बोध होगा 
जिस रास्ते पर चलता है, उसकी जानकारी होगी, किन्तु मेहरवान । , उस रास्ते 
पर नहीं चलोगे तो अपनी मंजिल पर कैसे पहुंचोगे ? इसी प्रकार जो 
अकेले ज्ञान में ही उलक जाते हैं और उस ज्ञान को चारित्र रूप में नहीं 
उतारने हैं, क्रिया नहीं करते हैँ, वे भी अपने लक्ष्य पर नहीं पहुंच सकते हैं । 

तो यहा परिडितवीय का जिक्र चल रहा है। परिडत अर्थात्‌ शानी पुरुष 
अपनी शक्ति का स्व तथा पर की भलाई में ही प्रयोग करते हैं | उनकी साधना, 
उनकी प्रवृत्ति और जीवन की प्रत्येक क्रिया घममयी, कल्याणमयी और द्ितकर 
होती है । किसी के लिए, कप्टकर नहीं होती | शक्ति मिलने का फल तो यही 
है कि उसके द्वारा किसी का भला किया जाय | मानवीय शक्तियों का तीन 
भागों में वर्गीकरण किया जा सकता है---तनशक्ति, ज्ञानशक्ति और घनशक्षति | 
तीनों अपना-अपना काम करती हैं | पानी प्यास को शान्त करता है, भोजन 
भूख मिठाता है और वस्त्र सर्दी-गर्भी से शरीर की रक्षा करता है'। सभी अपने- 
आपने स्थान पर उपयोगी होते हैं| किन्तु उक्त तीनों शक्तियों मिल जाने पर 
भी उनका सदुपयोग करने वाले बहुत ही थोड़े हैं | प्राय लोग उनका दुरुपयोग 


ही; ६. कहा हे -८ 
6. 
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विद्या विवादाय धन मदाय 

शक्ति. परेषा परिपीडनाय । 
खलस्य साधोर्विपरीवमेतत्‌_ 

ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय | 


अर्थात्‌ जो नीच पुरुष होते हैं, अधम पुरुष होते हैं, जिनके बालवीये होता 
है और जिनकी वालक वाली शक्ति होती है, जो बालकों की तरह वनाते- 
विगाड़ते हूँ और कोई ठोस कार्य नहीं करते, तोड़-फोड ही जिनका काये हैं 
परन्तु उसके पीछे कोई सुन्दर लक्ष्य नहीं है, ऐसे खल-नीच पुरुषों की शक्ति से 
किसी दूसरे का भला नहीं होता | उसे विद्या मिलती है तो सोचता है कि में 
विवाद करूँगा, और दूसरे का मान मर्दन करूंगा और अपनी विजयध्वजा 
ऊँची लहराऊँगा | ऐसे पुरुष की विद्या आत्म बोध के लिए नही होती और 
पदाथे के स्वरूप को समभने के लिए, नहीं होती | वह विवाद-भंगड़ा करने में 
ही अपनी विद्या की साथकता समभता है। 


इसी प्रकार ऐसे नीच पुरुष को किसी के पुण्य द्वार यदि धन मिल जाय 
तो वह भी किसी विधवा या अनाथ अथवा दीन-दुखी का दुःख दूर करने के 
लिए नहीं है | उसका घन केवल अमिमान के लिए होता है। वह श्रभिमान 
में छुका फिरता है। कोई उसे बुलाता है तो वह कहता है--जरा सेंमल कर 
घोलो | श्रव में पहले वाला नहीं हूँ । 


सज्जनों |! अब पहले वाला नहीं है, मनुप्य नहीं है, तो क्या वन गया १ 
कोई गधा वन गया १ इस प्रकार नीच घनी पुरुष धनान्ध वन जाता है और 
गुरुभवित को भी भूल जाता है वह अपने भाइयों के सुख-दुख की पर्वाह नहीं 
करता और अपने ही हाल में मस्त रहता है । मगर यदि वह किसी के प्रति 
सहानुभूति लेकर नहीं चलता और द्ृदय से हृदय मिला कर नहीं चलता तो 
उसकी मस्ती किसी काम की नहीं है । 


छ्प प्रेमछवा पाँचवों माग 





घन का चला जाना क्या बड़ी वात है ? आये दिन देखते है कि वात 
की बात में लखपति कगाल वन जाता है। और शरीर में रोग का उद्भव हो 
जाना भी कया आश्वयेजनक है ९ ऐसी कोई परिस्थिति उत्पन्न होने पर अपने 
में ही मस्त रहने वाले को किसी की सहानुभूति ग्राप्त होगी ? उसका सेँभलना 
भी कठिन हो जायगा | हे पुरुष | तू ने किसी को सहयोग देकर मित्र बनाया 
होता तो उस हालत में तेरे लिए भी जीवन यापन करना शआसान हो जाता | 


सज्जनों | जीवन यापन करने के लिए. किसी को साथी बनाओं तो सोच- 
सममभ कर बनाना । किसी चोर या नीच को साथी मत बनाना | जो ईमानदार 
हो, शुद्ध आचार वाला हो और शुद्ध व्यवह्र वाला हो, उठी को मित्र बनाना 
चाहिए.। योग्य साथी के विना सुखपू्वंक जीवन-निर्वाह होने वाला नहीं दै। 
ञआ्राज कई उच्छु खल एवं उद्दश्ड व्यक्ति कहते हैं--हमें किसी समाज या 
वियदरी या राष्ट्र की आवश्यकता नहीं है | किन्ठ मै कहता हूँ--वच्चू | जब 
समय आएगा तब तुम्हें पता चलेगा कि वास्तव में इनकी क्या आवश्यकता 
है ? जब जाने का समय आएगा तो कोई पानी पिलाने वाला भी नहीं मिलेगा 
अतएव याद रक्‍्खों, कमी समाज का और सम्र का अपमान न करों । जो 
समाज को और सघ को ठुकराता है, ओर मनमानी वार्तें चलाता है, आखिर 
में उसे पश्चात्ताप करना पढ़ता है! 


कहने कर आशय यह है कि विरादरी ने जो उचित नियम बनाये हैं, 
बिन्हें दो-दो चार-चार वार विशदरी में पह कर सुना दिया गया है ओर जो 
स्वीकृत हो चुके हैं और हजारों मनुष्यों के वीच वाजार में सुना दिये गये हैं, 
उन्हें भी अस्वीकार कर देते हो तथा जिनको गुर मानते हो, जिनके चरणों में 
मत्या राड़ते हो, उन्हीं की आज्ञा का उल्लबन करते हो और गुरु को दिये हुए 
वचन से फिर जाते हो तो यह लज्जा की वात है | में कहता हूँ---लानत है 
ऐसे भक्तों को ! ऐसे लोगों का तो घर पर ही रहना भला । अगर गुरु के 
चरणों में आते हो तो ईमानदारी से आश्रो । इधर तो गुरू मानों ओर उधर 
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विश्वासघाती एव कृतप्न बनो,गुर के सामने किये वायदे को भूल जाओ, गुरू 
के समक्ष किये हुए निर्णय से फिर जाश्रो और उनको डुकरा दो तो ऐसे भक्तों 
को क्या कहा जाय १ इस प्रश्न का निर्णय आप ही कर लें और समझ लें | 
ऐसे लोग गुरुभक्ति करते हैँ था नाटक करते हैं ? उनका कोई सिद्धान्त नहीं, उन 
की कोई मर्यादा नहीं | वे वहुरूपिये के समान हैं । 


दुनिया के लोगों | हकिम के सामने वयान देते हो तो उस पर मी कायम 
रहना पढ़ता है | जो कायम नहीं रहते उसे अपनी गलती के लिए दण्ड 
भोगना पड़ता है| तो जब कामी ओर क्रोधी हाकिम के सामने दिये गये वचन 
का पालन करना भी आवश्यक समझा जाता है तो अपने गुरु को दिये वचन 
पर और उनके सामने की हुई प्रतिज्ञा पर दृह रहना कितना आवश्यक है ! 
सज्जनों | वचनों की वढ़ी कीमत है । जो वचन ह्वार गया, समभो सभी कुछ 
हार गया । मगर संसार में आज ऐसी ही घाघली चल रही है । फिर भी मैं 
आपको सावधान करना चाहता हूँ कि आप अपनी महत्ता की रक्षा करें। 
समाज और सघ की प्रतिष्ठा बढावें | उसकी अवद्देलना न करें | घन के मद 
में मस्त होकर विरादरी को ठुच्छु न मानें। जितना भी सम्मव हो, परोपकार 
करें दूसरों की मलाई में अपने घन का व्यय करें | 


तो में कह रहा था कि परिडतवीयेवान आत्माएँ वे हैं जो अपनी शक्ति 
का एक-एक कण परोपकार में व्यय करती हैं। उनके का*कलाप, उनकी 
वाणी और उनका चिन्तन-मनन स्व-परोपकार के लिए ही होता है | दूसरे का 
दुख दूर करने में ही वे अपने सामर्थ्य की सार्थकता मानते हैं | सज्जन पुरुष 
को जो शक्ति मिली है, किसी दुखिया का दुख मिटाने के लिए रोते के आस 
पोंछने के लिए श्र अभाव-अस्त का श्रभाव दूर करने के लिए मिली है। 
वह अपने जीवन को खतरे में डाल कर भी दूसरे के दु ख दूर करता है। 


कोई पुरुष घोती पहन रहा है। पहनते-पहनते एक पलला हाथ से छूट 
गया | तो क्या वह उसे संभालने में देर करता है ? नहीं, वह तत्काल ही उसे 
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सेभालता है और व्यग्र हो जाता है कि कहीं नगा न हो जाऊँ। तो जिसे ऊपर 
की नग्नता से इतना भय है, उसे अन्द्र की नग्नता का कितना भय होना 
चाहिए, ? ऊपर की नग्नता की अपेक्षा भीतर का नगापन तो श्रत्यघिक अ्नथ्थ 
कर है | जिसने अपनी श्रद्धा को, वचन को और विश्वास को भंग कर दिया 
वह भीतर से नंगा है। जैसे आप शारीरिक नग्नता को सहन नहीं कर सकते 
ओर उसे बचाने के लिए फौरन हाथ बढाते हैं, उसी प्रकार श्रात्मिक नग्नता 
को देख कर भी हाथ वढना चाहिए । 


सज्जनो | सज्जन पुरुष को पूर्वोक्त तीनों शक्तियाँ प्राप्त होती हैं, या 
तीनों में से जो कोई भी शक्ति प्राप्त होती है, तो वह उनका उपयोग दूसरे 
प्रकार से ही करता है। उसकी विद्या विवाद के लिए नहीं होती, किन्तु आत्म- 
शान के लिए, आत्मबोधघ के लिए और धर्म-अघमे को पहचानने के लिए 
होती है । धन होता है तो दान देने फे लिए होता है। वह केवल सचय के 
लिए नहीं होता, जमीन में दवा देने के लिए नहीं होता और भूठे मुकदमा 
लड़ने के लिए नहीं होता | उसका घन उनके काम आता है जो भूखे हैं, मोह- 
ताज हैं या जिनके पास जीवन के साधन नहीं हैं | कजूसों का धन किस काम 
का है| कहा है -- 

जोड़ कर मर जाएँगे, माल जमाई खाएँगे । 

कंजूस उस घन का उपयोग नहीं कर उकते। वह तो उनके मरने के 

वाद दूसरों के ही +म आता है| कहा है -- 
माखिओए मध कीथु» न खाधु न दान दीघु । 
लूटीनारे लूटी लीघु , रे पामर प्राणी ॥ 
चेते तो चेतावु तोने रे । 

सज्जनों | मधुमक्खियाँ यत्र तत्र स्थित फूलों मे से मधुसग्रह करती हैं | वे 
न खुद खाती हैं और न दूसरो को खाने देती हैं। वे उसे छाती के नीचे दवा 
कर रखती हैं । कोई लेने जाय तो उसे चींथ डालती हैँ ] कोर्सो तक उसका 
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पीछा करती हैं। वह मधु उनका परिग्रह है, पू जी है। उन्होंने बड़ी मुश्किल 
से उसे इकट्ठा किया है। इसी प्रकार वहुत-से माया के लोमी- धन के पुजारी 
घन पर मकखी की तरह जम जाते हैं ) मगर याद रक्खो, कजूसो का घंन यो 
ही चला जाता है। कोई कमाता है, कोई खाता है ओर कोई उसे लुटा 
देता है। 


एक ग्रथ में पढा था कि घनकर्मा नामक एक सेठ था ] उसके पास साठ 
करोड़ का धन थां | वह पूर्वेपुस्योदय से उसे मिल गया था, किन्तु भोगान्तराय 
कर्म के उदय से सेठ उसे भोग नह्ठी सकता था । उसका रक्षुक मात्र था । उस 
की शारीरिक स्थिति ऐसी थी कि गेहूँ की रूखी रोटी खाले तो पेट में दर्द होने 
लगे। चुपड़ी खाले तो लोग लेकर जगल की सैर करनी पड़े | उसने लाभान्तराय 
का तो क्षुयोपशम किया था, परन्तु भोगान्तराय कमे का उसके तीत्र उदय 
था। अतएव धन होने पर भी वह उस का उपभोग नहीं करें सकता था। 
शाक-भाजी वह वाजार से लाता तो ऐसी कि गधे भी जिसे देख कर मुह 
फेर लें । 


इतना धन होने पर भी और उपभोग न कर सकने पर भी सेठ को संतोष 
न हुआ । क्योंकि तृष्णा तो सर्वेभक्षिणी अग्निय्वाला है। वह कभी तृप्त नहीं 
होती- आगे से आगे बढ़ती दी जाती है | अतएंव वह वेंदमानी करके और 
भूंठ बोल कर भी घन को पृद्धि करने में ही सदा संलग्न रहता था। वह घन 
बढ़ने पर प्रसन्न होता है, पर भोग करना, खर्च करना उसे मरने के समान 
मालूम होता है। कभी कोई भिखारी, गरीब या लाचार उसके द्वार पर आ 
जाता तो उसे यमदूत के सहृश प्रतीत होता, क्योकि दानान्तराय कर्म का भी 
उसने तीम्र बंध किया था | 


लालची मनुष्य दान नहीं दे सकता। वह मागने वाले को बातें बनाकर 
ही टरका देता है | एक कवि ने कंजूम की नीति का इस प्रकार चित्रण 
किया है-- 
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यस्य किव्म्चिन्न दातव्यं, तस्य देय॑ किमुत्तरम | 
अच्य साय॑ पुन प्रात, साथ प्रात पुन्न' पुनः ॥ 
जो कंजूस किसी को कुछ देना नहीं चाहता, वह क्या उत्तर देता है? 
वह कहता है--अच्छा भाई, आज शाम को ले जाना | शाम होती है और 
मागने वाला आ घमकता है तो कहता है--कल सुबह आना ! सुबह होने 
पर फिर शाम को आने के लिए. कह्दता है। इस प्रकार नहीं नहीं करता 
मगर आगे के वायदे करता जाता है| मागने वाला थक जाता है और भूख 
मार कर अपने घर चैठ रहता है। 


सेठ के यहा भी एक याचक प्रतिदिन आता था और सेठ उसे सुबह- 
शाम करके ठरका देता था | वह वेचारा गरीव, आशा का मारा, विला नागा 
सेठ के घर हाजिरी दे जाता था, किन्तु एक वार भी उसकी आशा फलीभूत 
नहीं हुईं । यद्यपि भिज्षक ब्राह्मण विद्वान्‌ था, मगर लक्ष्मी देवी उससे रूठी 
हुई थी | अकसर देखा जाता है कि जिस मनुष्य पर सरस्वती की कृपा होती है, 
लक्ष्मी उससे रुष्ट रहती है और जिस पर लक्ष्मी प्रसन्‍न है, उस पर सरस्वती 
अप्रसन्न रहती है | कोई असाधारण पुण्यशाली ही ऐसा हो सकता है, जिसके 
गले में दोनों ने बरमाला डाली हो ) नीति में लिखा है-- 
शन्‍्ध॒ सुवर्ण फल्मिक्षुदण्डे, 
नाकारि पु'प खलु चन्द्नस्य | 
विद्वान धनी भूपतिदीधेजीवी, 
धातुः पुरा को४पि न बुद्धिदो8भूत ॥ 
अर्थात सुष्ठि रचना के समय विघाता को कोई बुद्धि देने वाला नहीं 
मिला | इसी कारण उसने सृष्टि रचना करने में वहुत वढ़ी-बढ़ी भूलें कर 
डाली हैँ | उस बूढ़े विवाता की भूलों के कुछ नमूने यह हैं--उसे सोने में 
सुगंध देने कीन सभी, ईख में फल लगाना याद न रहा श्रौर चन्दन 
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वृक्ष में फूल वह बनाना भूल गया । विघाता ने विद्वान तो बनाये, परन्तु उन्हें 
निर्धन वनाया ओर राजाओं को अल्पायु बनाया | 


प्राय परिडतजनो की जेब खाली रहती है | यह विधाता की एक बड़ी भूल 
का फल है । 


हा, तो वह याचक यद्यपि पर्डित था, मगर जीविका उसे भिक्षा के 
द्वारा चलानी पढ़ती थी | भाग्य की बात ही समक्तिए कि इतना बढ़ा घर 
पकड़ने पर भी अभी तक उसकी आशा फलित नहीं हुईं | एक दिन परिडत 
ने विचार किया--इस मूजी ने मुझे परेशान कर दिया। भला आदमी 


इन्कार भी तो नहीं करता | 
एक दिन घनकर्मा सेठ धन के चक्कर में कहीं अन्यत्र 


गये | याचक ने यह देखकर सोचा--चलो, यह अच्छा अवसर है। इस 
अवसर से अवश्य लाम उठा लेना चाहिए | उसने अपने विद्यालय से 
तत्काल ही सेठ का रूप वना लिया । वह शक्ल, वही सूरत, वह्दी बोली और 
वही सारा रंग-दंग | देखकर कोई नहीं कह सकता था कि यह असली सेठ 
नहीं है | वस, उसने सेठ के घर में प्रवेश किया | प्रवेश करते ह्वी सेठानी ने 
आश्चय प्रकट करते हुए कहा--अजी आप तो वहुत जल्दी वापिस लौट आये | 
क्या हुआ ? 

सेठ-रूपघारी ने कह्--श्राज अपशकुन हो गया, अत' वापिस आ गया। 

सेठानी पडयन्त्र को पहचान न सकी | उसे ख्माल भी न हुआ कि यह 
अन्य पुरुष है । 

इधर घर में प्रवेश करते ही उसने नगर भर में ढोल पिटवा दिया कि यह 
आज घनकभ | सिंठ निर्धनों को धन देंगे, वस्त्रद्दीनों को वस्त्र बाटेंगे, भूखों 
को भोजन देंगे, और नियाश्रितों को आश्रय देंगे। अतएव जल्दी से जल्दी 
जाकर सब लोग अपनी-अपनी कामना पूरी कर लें । 

नकली सेठ ने सोच लिया था कि आज इस कृपण सेठ की सव॒तिजोरियाँ 
खाली कर देनी हूँ | इस कम्बझ़्त ने धन गाड़-गाड़ कर जमीन पोली कर दी। 
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दान की घोषणा सुनते ही घतकर्मा सेठ की हवेली के सामने याचकों का 
ठट्टु लग गया--असख्य याचक जमा हो गए। तव नकली सेठ धनकर्मा ने 
दोनों हाथों से घन, वस्त्र, अनाज आदि लुणना आरम्म किया | उसे जल्दी 
थी। वह चाहता था कि सेठ के आने से पहले-पदले ही घर का माल ठिंकाने 
लगा दिया जाय | 

परन्तु दान की घोषणा का समाचार उस गाव में भी पहुंच गया, जहा 
सेठ था | जव उसे मालूम हुआ कि मेरे गाव में घनकर्मा खुले हाथों दान दे 
रहा है, तो उसके चित्त में खलबली मच गई | उसने सोचा--घनकर्मा तो में 
ही हू | इस नाम का दूसरा कोई सेठ वहाँ नहीं रहता | फिर यह नया घनकर्मा 
कहा से पेदा हो गया १ हो न हो कोइ भारी पडयन्त्र है| जान पढ़ता है, किसी 
ने मेरे साथ छुल किया है । हाय कहीं में लुट न जार | 


वेचारे सेठ के प्राण सूख गये । गिरता-पड़ता, हाँफता हुआ किसी 

प्रकार घर पहुँचा । 

ईघर नगर निवासी और याचक विस्मित थे। जो सेठ कभी किसी को 
फ़ूटी कोड़ी नहीं देता था, रोटी का ढुकड़ा और अनाज का दाना तक देने 
को तैयार न होता था, वही आ्राज मुक्त हस्त से इस प्रकार द्रव्य लछुग रहा है। 
एक ही साथ पिछली सारी कसर निकाल रहा है। वास्तव में आज इसका 
पुण्योदय हुआ है कि उदारतापूर्वक दान दे रद्द है । जिसने भी दान देते देखा 
था दान की वात सुनी, वही हैरान रह गया | 

घनकर्मा ने आकर देखा--आज मेरे घर थैलियों के मु ह खले पडे हैं, 
अनाज फे कोठे और वस्त्र के मंडार सब खुले हुए हैं | यह देखते ही सेठनी 
का स्वास ऊपर का ऊपर और नीचे का नीचे रह गया | उसने सोचा--देखू तो 
सही कि कौन मेरा माल वेरहमी से छुठा रहा है। 

सेठ भीतर गया तो देख कर चकित रह गया कि यहां कोई दूसरा घनकर्मा 
बना बैठा है । उसने कह्य--क्रीन नीच पुरुष मेरे घर में घन छुटा रहा है 
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यह चार सौ वीस करने वाला कौन है ? इस घर का और दुकान का मालिक 
में हूँ । 

तब नकली सेठ ने कहय--सज्जनो ! आप मुझे! जानते हैं या नहीं १ में 
आपके लिए नया तो नहीं हैँ ९ 


सब एक ख्र से चिल्लाए---जी हा, जी हा, आपको भला कौन नहीं 
पहचानता ? आपको सगर का वच्चा-वच्चा जानता है | ऐसे महादानी को 
कौन न जानेगा ९ 


जो नहीं जानते थे, उन्होंने भी कह दिया--जानते हैं, खूब जानते हैं 
और वे ऐसा क्यों न कहते ? कहावत है--द्वाथ पोला तो जगत गोला” यों 


कोई किसी के वश में आने वाला नहीं है, परन्तु जो जिसका खाता है, वह 
उसी के गीत गाता है। कहा है-- 


को न याति वशं लोके, पिण्डेन मुखपूरिते । 
मृददगो मुखलेपेन, करोति सधुर॑ ध्वनि' ॥ 


मुदंग या तवला जब ठीला पढ़ जाता है, तब उसके मुख पर थोड़ा-सा 
गेहूँ या उड़द का आठ लगा दिया जाता है। ओर इसके मुख पर कोई धी- 
शवकर, वादाम का हललुआ या चक्की नहीं लगाते, थोड़ा-ता फीका आग लगाते 
हैँ | इससे वह टाइट (सख्त) हो जाता है ओर फिर उसमें से, हाथ का इशारा 
होते दी, मधुर ध्वनि निकलने लगती है | जरा विचार कीजिए, मुद्धौर चमढ़ा 
है और उसके मुख पर थोड़ा-सा आग लग गया है, तो वह भी लगाने वाले के 
मतलब की आवाज निकालने लगा । तो फिर जिन्हें मोहरें मिली हों और 
अनाज और वस्त्र मिला हो, वे क्यो न उसके पक्ष में वोलेंगे ? वस एक स्वर 
से सभी कहने लगे--इम जानते हैं, खूब पहचानते हैं )? 


डुनिया काम देखती है, और कुछ नहीं देखती । निसका काम उत्तम है, 
वही पुरुष उत्तम माना जाता है । 


बज जीज बनबलज जज जप लिन 
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पद प्रेमसुघा पाँचवों भाग 


अपना समर्थन पाकर नकली सेठ ने कहा-अपनी खैर चाहते हो तो 
निकल जाओ घर से । अन्यथा खोपडी फोड़ दी जायगी। 

असली घनकर्मा घवराया | वह लाचार और हैरान हो गया । उसने चिल्ला 
कर कहा -भाइयों । में ही असली धनकर्मा हूँ । 


मगर भीड़ में से आवाज आई--नहीं, क्ूठ है | ठुम घनकर्मा नहीं हो। 
असली धनकर्मा यही हैं । 


उनके लिए, तो असली वही है, जिसने माल खिलाया है । दोनों की 
शक्ल एक ही सरीखी थी | अ्रत- लोगों ने असली सेठ से कहा--तू ठग है और 
सेठ की सम्पत्ति पर कब्जा जमाना चाहता है! 


नकली सेठ ने जनसमूह को अपने पक्ष में देखकर कहा--आप लोगों 
की क्या इच्छा है ? में घर से निकल जाऊ ९ 


लोग कहने लगे--नहीं सेठ साहव । आ्राप मालिक हैं | आ्राप यही रहिए । 
जो नकली है वह जायगा | 


सज्जनो | इसी का नाम तो वृन्दावन है । लोगों ने सोचा--दोनों की 
शक्ल एक-सी है, पर अक्ल में फर्क है| एक ने दरिदरों को दरिद्रता दूर की है 
ओर दूसरा कजूस है, मक्खी चूस है | 

आखिर मामला आगे वढा और उस नगर के राजा जितारि के पास 
पहुंचा । दोनों सेठ यजा के सामने तलव किये गये | सजा ने दोनों का रगढग 
देखा और पूछा--'असली वात क्या है, सच-सच कहो |? 

घनकर्मा ने कह्ा--१्वीपाल | घर का असली मालिक में हू। यह कोई 
धूत्ते है। इसके मेरे घर में प्रवेश करके मेरी सम्पत्ति लुग दी है । 


नकजी घनकर्मा बोला-महाराज, यह चार सौ बीसी कर रहा है। घर का 
असली मालिक घनकर्मा तो में द्वी हूं | 


| ऑफ कक, 
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राजा के सामने अनेक जठिल मामले पेश हुए थे, मगर इस सरीखा 
पेचीदा दूसरा कोई 'केस” नहीं वना था। अ्रतणव राजा भी चक्कर में पड़ गया 
कि किसे असली और किसे नकली ठहराया जाय! राजा ने अपने मत्री से 
परामशे किया, मगर मंत्री ने भी घुटने टेक दिये । उसकी बुद्धि भी काम न कर 
सकी । इस प्रकार राजा और मत्री दोनों ही निर्णय करने में असमर्थ सिद्ध 
हुए. | वह सोच-विचार में पड़ गये । 


सयोगवश वहा धनन्‍नाजी आए हुए ये | वे राजा जितारि के जामाता थे। 
पुण्यवान्‌ के पद-पद में निधान होता है | दीपक को जह्य रक्‍्खो, वहीं प्रकाशित 
होता है | फूल जहा भी रहेगा, अपना स्वाभाविक सौरभ प्रसारित करेगा ही। 
हीरे की कणी को कहीं भी रख दीजिये, अपनी चमक दिखाये विना नहीं 
रहेगी । इसी प्रकार पुण्यवान्‌ जहा जाता है आनन्द ही आनन्द पाता है। 
इसके विपरीत, भाग्यहीन को जह्य देखो वहीं दु'ख तैयार हैं । 


तो राजा जब इस समस्या को सलभाने में समये नही हो सका तो उसने 
कहा--अच्छा कु वर साइव को बुलाओ ॥ धन्‍नाजी आए: ओर उन्हें सारा 
वुत्तान्त सुनाया गया कि--यद दोनों सेठ एक घर के स्वामी होने का दावा 
करते हैँ | दोनों अपने-आप को घनकर्मा वतलाते हैं। घनकर्मा एक है और 
यह दो हैं।वस, यही समस्या है कि कोन इनमें अ्रसली है श्रौर कौन 
नकली है ९ 


यह सुनकर धन्नाजी ने कहा--यह निरंय करना तो साधारण-सी 
बात है । 


सज्जनो | पुण्यवान्‌ के लिए गुरुतर काम भी लघ॒तर हो जाता है । घन्नाजी 
ने सोच लिया कि इनमे एक असली और एक नकली है, परन्तु ऊपर के 
दिखावे से दोनों का मेद मालूंम नहीं होता । इसका निर्णय बुद्धि से, युक्ति से 
होगा । यह सोच कर धन्नाजी ने एक टोंटी वाला लोटा मंगवाया | लोग सोचने 
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पद प्रेमसघा पॉचवॉँ भाग 


खक्पना समर्थन पाकर नकली सेठ ने कह्ा--अपनी खैर चाहते हो तो 
निकल जाओ घर से । अन्यथा खोपड़ी फोड़ दी जायगी | 

असली घनकर्मा घबरयाया | वह लाचार और हैरान हो गया | उसने चिल्ला 
कर कहा-भाइयों । में ही असली धनकर्मा हूँ । 


मगर भीड़ में से आवाज आई--नहीं, कूठ है। ठम घनकर्मा नहीं हो। 
असली धनकर्मा यही हैं । 


उनके लिए तो असली वही है, जिसने माल खिलाया है। दोनों की 
शक्ल एक ही सरीखी थी | अत लोगों ने असली सेठ से कहा--तू ठग है और 
सेठ की सम्पत्ति पर कब्जा जमाना चाहता है! 


नकली सेठ ने जनसमूह को अपने पक्त में देखकर कट्ठा--आप लोगों 
की क्या इच्छा है ? में घर से निकल जा ? 


लोग कहने लगे--नहीं सेठ साहब । आप मालिक हैं| आप यही रहिए ! 
जो नकली है वह जायगा। 


सज्जनो | इसी का नाम तो वृन्दावन है। लोगों ने सोचा--दोनों की 
शक्ल एक-सी है, पर अक्ल में फर्क है | एक ने दरिद्रों की दरिद्रता दूर की है 
और वूसरा कंजुस है, मक्खी चूस है | 

आखिर मामला आगे वढा और उस नगर के राजा जितारि के पास 
पहचा । दोनों सेठ राजा के सामने तलब किये गये | राजा ने दोनों का र॑गठग 
देखा और पूछा--“असली वात क्या है, सच-सच कहो 

घनकर्मा ने कह्य-पृथ्वीपाल | घर का असली मालिक में हूं। यह कोई 
धूत्ते है। इसके मेरे घर में प्रवेश करके मेरी सम्पत्ति लुग दी है । 


नकली धनकर्मा वोला--महाराज, यह चार सौ वीसी कर रहा है। धर का 
असली मालिक धनकर्मा तो में ही हूं | 


कं 





तीन वीये प्र 


राजा के सामने अनेक जटिल मामले पेश हुए थे, मगर इस सरीखा 
पेचीदा दूसरा कोई 'केस' नहीं वना था। अतण्व राजा भी चक्कर में पड़ गया 
कि किसे असली और किसे नकली ठहराया जाय। राजा ने अपने भत्री से 
परामश किया, मगर मंत्री ने भी घुटने टेक दिये। उसकी बुद्धि भी काम न कर 
सकी । इस प्रकार राजा और मंत्री दोनों ही निर्णय करने में असमर्थ सिद्ध 
हुए | वह सोच-विचार में पड़ गये | 


सयोगवश वहा घन्नाजी आए हुए ये | वे राजा जितारि के जामाता थे। 
पुण्यवान्‌ के पद-पद में निधान होता है । दीपक को जहा खखो, वहीं प्रकाशित 
होता है | फूल जहा भी रहेगा, अपना स्वाभाविक सौरम प्रसारित करेगा ही। 
हीरे की कशी को कही भी रख दीजिये, अ्रपनी चमक दिखाये बिना नहीं 
रहेगी | इसी प्रकार पुए्यवान्‌ जहा जाता है आनन्द ही आनन्द पाता है | 
इसके विपरीत, भाग्यहीन को जद्दा देखो वहीं दुख तैयार हैं । 


तो राजा जव इस समस्या को सुलभाने में समर्थ नहीं हो सका तो उसने 
कहा--अच्छा कु वर साइव को बुलाओ ।” घननाजी शआ्राएं ओर उन्हें सारा 
वुत्तान्त सुनाया गया कि--यह दोनों सेठ एक घर के स्वामी होने का दावा 
करते हैं। दोनों अपने-आप को घनकर्मा वतलाते हैँ | घनकर्मा एक है और 
यह दो हैँ | वस, यही समस्या है कि कौन इनमें असली है श्रोर कोन 
नकली दे १ 


यह सुनकर घन्नाजी ने कहा--यह निर्णय करना तो साधारण-सी 
बात है । 


सज्जनो । पुण्यवान्‌ के लिए, गुरुतर काम भी लघुतर हो जाता है। घन्नाजी 
ने सोच लिया कि इनमें एक असली और एक नकली है, परन्तु ऊपर के 
दिखावे से दोनों का मेद मालूम नहीं होता | इसका निर्णय बुद्धि से, युक्ति से 
होगा | यह सोच कर धन्नाजी ने एक टोंटी वाला लोटा मगवाया । लोग सोचने 





प्प्द प्रेमस॒घा पॉचुवाँ माग 


लगे--लोदे-से ये नमाज़ पढेंगे या वज्‌ करेंगे ? आखिर लोग क्या फैसला 
करेगा १ 


मगर धन्नाजी ने कहा--आप लोग शान्त रहिए। में अभी निर्णय कर 
दूगा। 

इसके पश्चात उन्होंने दोनों से कह्ा--जो इस लोटे की नली में से निकल 
जायगा, वही सच्चा धनकर्मा समझा जायगा | और वही घर का मालिक 
होगा | 

यह सुनकर असली घनकर्मा के पैरों तले की जमीन खिसक भई। उसकी 
शक्ल के तोते उड़ गये | उसने सोचा--लोटे की नली में से मेरे जेसा आदमी 
किस प्रकार निकल सकता है ? और नहीं निकल सका तो में असली नहीं 
साबित होऊगा | यह कैसी विपदा आ पढ़ी | जान पड़ता है, मेरा पापकर्मे उदय 
में आ गया है । न मैं नली में से निकल सकू गा, न घर का मालिक बन 
सकू गा । 

असली सेठ ने नली में से निकलने की अ्रपनी असमर्थता प्रकठ कर दी | 
तब घन्नाजी ने दूसरे से कहा--ठुम निकल सकते हो तो निकलो | 

नकली धनकर्मा ने कह-जी हा , श्रच्छा अभी निकल सकता हूँ | साच 
को आच कहा ९? 

सज्जनो | विद्या वाला बड़े का छोड और छोटे का वड़ा रूप बना सकता 
है | जब असली घनकर्मा ने नकली की नली में से निकलने की तैयारी देखी तो 
जैसे उसका खून ही सूख गया | 

इसी समय नकली घनकर्मा अपने शरीर को समेट कर छोटा रूप धारण 
करके नली में से निकल गया और फिर ज्यों का त्यॉ--घनकर्मा के रूप का-- 
बन गया | 


निर्णय हो गया | घन्‍ना जी ने दोनों को एक साथ खड़ा करके मद्दाराज 


ही, कु ा हु 


तीन वीये प्र 





जितारि से कहा --यहट जो नली से निकल गया है सो नकली है और यह दूसरा 
असली है | इस नकली ने विद्या के वलसे घनकर्मा सेठ का रूप बना लिया हे । 

घनकर्मा सेठ को घन्‍नाजी ने जब असली घोषित कर दिया तो उसकी 
जान में जान आई । उसने मन ही मन में कहा--अहोभाग्य है मेरा कि 
भगवानू ने सुन ली । मेरी विगड़ी वाजी बन गई । 

ततपश्चात्‌ महाराज जितारि ने नकली सेठ से पूछा--नकली सेठ | 
मामला क्या है ? अब सत्य वुत्तान्त सुनाओ | 

तब वह वोला--महायज यह तो निर्णय हो ही गया कि में नकली और 
यह असली सेठ है। मगर नली से निकलना आसान है, मगर पिछला वृत्तान्त 
बतलाना कठिन है। 

राजा--अआखिर वतलाओ तो सही कि ऐसी क्या बात कि यह सब खेल 
खेलना पड़ा ९ 

ब्राह्यण बोला--हजुर | इस सेठ के पास साठ करोड़ का घन है | उसे 
जमीन में गाढ़-गाड़ कर इसने सारी जमीन पोली कर डाली है । में गरीबी से 
विवश होकर, याचना करने के लिए, छुद्ट महदीने से इसकी हवेली के चक्कर 
लगा रहा था। मगर न तो इसने फूटी कोड़ी दी श्रौर न देने से इन्कार ही 
किया | कल, परसों, कल, परसों करके लता रहा। मगर मैंने भी इसका 
पीछा नहीं छोड़ा | आखिर यह गाव से कहीं बाहर गया और अवसर देख कर 
में घर में घुस गया । सेठानी से चाविया लेकर मैंने नि्धैनों को घन वाटना प्रारभ 
कर दिया | सेठ का पुण्य प्रवल था कि यह जल्दी लौट आये, वर्ना सव सफाया 
कर देता । फिर मी इनके पास बहुत कुछ शेष रह गया है। यद्यपि यह शोध 
वापिस लौद आए, फिर भी लाखा-करोड़ों का घन मेंने वितीण कर दिया है | 
पृथ्वीपाल | जिस वस्तु की जिसे आवश्यकता थी, वह उसके पास पहुच गई 
श्र जो निरर्थक पड़ी हुई थी, वह सार्थक हो गई। अगर सेठ उस धन से 
अपनी ममता त्याग दें तो इनका पाप हल्का हो जायगा । मैने उस द्रव्य में से 
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फूटी कौड़ी भी नहीं ली है, सिंफे दूसरे गरोबों की गरीबी मिठाई है | सेठ ने 
घनोपाजन के लिए अम नहीं किया है। श्रम गरीबों ने किया था। गरीक्रों के 
श्रम से सचित घन का कुछ भाग गरीबों के पास चला गया । उससे उनके 
अभावों की पूर्ति हुईं ।में नहों जानता कि ऐसा करके मैंने कोई अपराध 
किया है । | 
राजा ने गरीब ब्राह्मण का वक्‍तव्य व्यान ओर सहानुभूति के साथ सुना । 

यह सोचकर कि उसके राज्य मे उसकी प्रजा अ्रभावग्रस्त है और विद्वान 
ब्राह्णों को भी आजीविका के लिए, कष्ट उठाना पड़ता है, यजा को लज्जा 
का अनुभव हुआ । आखिर राजा ने उस ब्राह्मण को क्लमादान दिया | 


इघर घनकर्मा ने सोचा--चलो, वहुत-सी पू जी छुट गई, सो गई, मगर 
गनीमत है वची पू जी का मालिक तो मैं ही रहा | कहीं यह भी चली जाती 
तो मुझे! गली-गली भीख मांगनी पड़ती, और फिर सेठानी का न जाने क्या 
हाल होता |” इस प्रकार धनकर्मा ने भी सतोष की सास ली और लौठ कर 
अपने घर आ गया । 

सेठ घनकर्मा, घन्‍ना जी की अपूषे और विलक्षण प्रतिभा देख कर 
अत्यन्त प्रभावित हुआ था| वह सोच रहा था कि धन्ना कुमार की कृपा से 
ही मेरी विजय हुई है | वद न होते तो मेरी बढ़ी दुर्दशा होती | कुमार धघन्ना 
धन्य है जिसने मुझे अपने गृह का स्वामी वना दिया | इस प्रकार कृतज्ञ होकर 
उसने अपनी कन्या शुणमालिनी घन्‍्ना जी को व्याह दी | 
के इस घटना से शिक्षा लेकर घनकर्मा सेठ ने भी दान-पुएण्य आरम्भ कर 

या। 

सज्जनों | कंजूसों का यही हाल होता है | वे न स्वयं खाते हैं, न दूसरों 
को खाने देते हैं। मगर धन दान देने के लिए होता है, जोड़ने या गाड़ने 
के लिए नही | व्यापार में घादा हो जाय या चोर चुरा ले जाय तो कजूस भले 
द्दी यह ब्रोज्‌ ले कि उस गये धन का दान रूप सकल्‍्प करता हूँ। किन्तु 


शर्त जज जी घ 
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ऐसा सकल्‍्प, संकल्प नहीं है, दान नहीं है । सकल्प या दान तो तव होता जब 
उसने इच्छापूरवक दिया होता । 

तो सत्पुरुषों का धन दान के लिए होता है। इसी प्रकार उसकी शारीरिक 
शक्ति परोत्पीडन के लिए. नहीं वरन्‌ दूसरों को उत्पीड़न से वचाने के लिए 
होती है । 

प्रास्म्भ में मेने तीन प्रकार की शक्तियों का उल्लेख किया था--परिडत 
वीये, वालपरिडित वीये और बालवीय | इनमें से परिडित वीर वाली आत्माए 
वे घर्मनिष्ठ साधु पुरुष हैं, जो अपनी सम्पूर्ण शक्ति घर्म के लिए ही समर्पित 
कर चुके हैं | वालपणिडित वीर्यवान्‌ भावक हैं, जो अपनी कुछ शक्ति सामायिक, 
पौषध आदि घधम कार्यों में लगाते है और कुछ शक्तिया सासारिक काय्ों में 
व्यय करते हैँ | वालवी्यवान्‌ आत्माएँ. वह हैं, जिन्होंने कोई नियम नहीं लिया, 
कोई प्रत्याख्यान नहीं किया | 


सत्पुरुषो । बालवीयं तो जीव अनादिकाल से प्राप्त करता आ रहा है, 
किन्ठु उससे आत्मा का कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं हुआ । यही नहीं, यह आत्मा 
के अघ पतन का, वधन का और दुःख का कारण हुआ है। आत्मा का 
एकान्त कल्याण परिड्तवीयय से होता है। जब समग्र शक्तिया आत्मोत्यान के 
कार्य में सलग्न होती हैं, तभी आत्मा उन्नत छोता है। 

जब सभी जीव अपना उत्पान चाहते हैं ओर अपने आ्रापको आनन्द में 
देखना चाहते हैं, तो उनकी कामना पूरी क्‍यों नहीं होती ? कारण यही है कि 
वे अपनी शक्ति से दूसरों को ह्वानि पहुचाते हैं। अतएव अपनी शक्ति को 
परिंडतवीय के रूप मे परिणत करना ही आनन्द और उत्थान का कारण है| 
श्रतएव मनुष्य भव पाकर अपनी प्राप्त शक्ति का सदुपयोग करो। ऐसा करने 
वाले परम कल्याण के भागी होंगे | 


न्यावर 
६२-८-५६ | हे 
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वीर सर्वेसुरासुरेन्द्रमहितो, बीर॑ बुधा संश्रिता. 
बीरेशामिहत. स्वकर्मनिचयो, वीराय नित्यं नम । 


वीरात्तीथमिद प्रवृत्तमतुलं, वीरस्य घोर॑वपो 
वीरे श्रीधुतिकीर्ति कान्तिनिचय' हे वीर ! सद्र दिश ॥ 


८ > 34 >. 


अहेन्तो मगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिता 

आचार्या जिनशासनोन्नतिकरा पूज्या उपाध्यायका 

श्री सिद्दान्ससुपाठका सुनिवरा रत्नन्रयाराधका 

पव्चेते परमेष्ठिन प्रतिंदिनं कुबेन्तु नो मड़ गलम्‌॥ 
उपस्थित सुखामिलाषी आत्माओ ।! व्याख्यान का केन्द्रीभूत विषय 
सम्यकत्व' है। सम्यग्दर्शन के सबंध में व्याख्यान चल रहा है। यह विषय 
अप और हम सभी के लिए अतीव उपयोगी है, क्योंकि आत्मा जब तक 
सम्यक्त्व की तरफ श्रमिमुख नहीं हो जाती, समकित पर आरूढ नहीं हो जाती 
ओर अपने आपमे सम्यक्त्व का विकास नहीं कर लेती, तव तक विकास 
के पथ पर अग्रसर नहीं हो सकती | यह्द तो सभी जानते हैं कि जिसे ऊपर की 
मंजिल पर जाना है, उसे नीचे की, जीने की प्राथमिक पक्तियों पर पाव रखना 
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होगा | अगर कोई पहले की पंक्तियों को छोड़कर ऊपर की पक्तियों पर कदम 
रखने का साहस करता है तो सभव है, वह गिर जाय और चोट खा जाय | 

आध्यात्मिक विकास के पथ में ही नहीं, ससार के कार्यों में भी एक 
सिलसिला, एक नियत क्रम होता है, एक प्रोग्राम होता है कि पहले यह करना 
है फिर यह करना है। आप अपने दैनिक व्यवहार को ही देखिए | आप को 
भी दिन भर के कार्यों का एक क्रम रखना पड़ता है| आप अपने व्यावह्मरिक 
कार्यों में से उसी कार्य को प्राथमिकता प्रदान करते हैं, जो अनिवार्य है, 
अत्यावश्यक है और फिर इसी क्रम को सामने रख कर दूसरे-दूसरे कार्य 
करते हैं। मतलब यह है कि जो काम पहले करना आवश्यक दे या जिसके 
न करने से अनेक अन्य कार्या में वाधा पड़ने की सभावना रहती है, वह 
कार्य पहले किया जाता है। 


कल्पना कीजिए, किसी डाक्टर के पास एक रोगी आया । बह एक ही 
साथ अनेक रोगों से पीड्ित है | उसके सीने मे दर्द है, पेट में दर्द है, श्रॉखो 
में दर्द है, और भी अनेक रोग उठ खड़े हुए है | क्योंकि 'शरीर व्याधिमन्दिस्म! 
अर्थात्‌ यह शरीर रोगों का घर है। न मालूम कब असातावेदनीय का उदय 
हो जाय ओर नाना प्रकार के रोग उत्पन्न ही जाएँ | डाक्टर ऐसे रोगी की जाच 
करता है | वह देखता है कि रोगी छुटपठा रह्य है, पीड़ित हो रहा है, रोग उस 
के जीवन को सकट में डाल रहे हैं, उसकी शान्ति को भंग कर रहे हैं और व्या- 
कुल बना रहे हैं | श्रतएव वह रोगी को नीयेग करने का विचार करता है सोचता 
है कि में इसके सेगों का शमन करूँ और इसे शान्ति पहुँचाऊँ | डाक्टर रोगी 
के सभी रोगों को शान्त करना चाहता है, उसके शरीर में कोई भी रोग शेष 
नहीं रहने देना चाहता । बुद्धिमान्‌ डाक्टर यह भी जानता है कि कई औषधियों 
ऐसी भी होती हैँ कि एक साथ उनका प्रयोग किया जाय तो रोगी को उलदी 
हानि पहुँच सकती है | ऐसी स्थिति में सवसे पहले वह उस रोग की चिकित्सा 
करता है, जो खतरनाक है, जीवन का अन्त करने वाला है ओर जिसके ठीक 
हुए विना दूसरे रोग ठीक नहीं हो सकते | डाक्टर उसी प्राणहारी रोग का स्वे- 
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प्रथम इलाज करता है| इस क्रम से इलाज करना ही डाक्टर की बुद्धिमत्ता का 
प्रमाण है । 

मान लीजिए, डाक्टर ऐसा न करे ओर खतरनाक बीमारी की उपेक्षा कर 
के पहले साधारणु-सी वीमारी की चिकित्सा करने लगे तो क्या परिणाम होगा ? 
ऐसा करने से वीमार अ्रच्छा नहीं होगा ओर उस के प्राण नहीं बच सकेंगे । 
यह वात डाक्टर की बुद्धिमत्ता को प्रकट नहीं करेगी | अतएव विद्वान्‌ और 
बुद्धिमान डाक्टर सब से पहले, तत्काल प्राणलेवा रोग को हाथ में लेता है, 
उसी का उपचार करता है श्रोर फिर क्रमश अन्यान्य रोगों की भी चिकित्सा 
करता है। 


हमारे तीर्थंकर मगवान्‌ आध्यात्मिक वीमारियों के महान्‌ कुशलतम वैश्य 
थे | इसका यह अर्थ नहीं कि शरीरविज्ञन उनसे छिपा हुआ था। शास्त्रों में 
शरीरविज्ञान का भी वर्णन आता है । श्रगर हमारा आ्राह्मर-विह्यर शास्त्रानुकूल 
हो तो शरीर में कोई रोग-दोष न उत्पन्न होगा, न रह सकेगा । शास्त्र में ऊनोदर 
तप का वर्णन आया है। अगर हम इस तपस्या का सदा श्रयोग करते रहें तो 
वहुत-सी बीमारियों से वच सकते हैं | ऊनोदर का अर्थ है--कम खाना। 
कम खाने वाला मनुष्य नीरोग रहता है | कहावत है--जो ज्यादा खाता है, 
वही मरता है | कम खाने वाला सुखी रहता है| एक आचार्य ने चढ़ा ही 
सुन्दर कह्य है-- 
यो मितं भुडक्ते, स बहु सुब्क्‍्ते, 
यो वहु भुब्क्‍्ते स सित॑ झुडक्ते । 
अर्थात्‌--जो थोड़ा खाता है, वह बहुत खाता है और जो वहुत खाता 
है, वह थोड़ा खाता है। 
अमभिप्राय यह है कि थोड़ा खाने वाला मनुप्य खाये हुए आह्यर को पूरी तरह 
पचा लेता है, अतएव उस आहार से रस, रक्त आदि घातुश्नों का निर्माण भी 
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अच्छा होता है और पूरी मात्रा में होता है। इसके विपरीत अधिक खाने वाले 
को अजीर्ण आदि रोग उत्पन्न हो जाते हैं| वह आहार को वरावर पचा नहीं 
पाता | श्रतएणव रस, रक्त आदि घातुओं का निर्माण भी नहीं होता । इस प्रकार 
उसका अधिक खा लेना भी अधिक लाभदायक न होकर उल्टा हानिकारक ही 
होता है | 

तो भगवान्‌ ने आत्मा और शरीर-दोनों के सरक्षुण के नियम वतलाये 
हैं। आशय यह है कि हमारे वैद्यराज पूर्ण निष्णात वैद्य थे, उच्च-कोटि के 
आध्यात्मिक डाक्टर थे। उनसे कोई शारीरिक या आत्मिक रोग एवं उसका 
उपचार छिपा नहीं था। वे रोगी को देखे विना ही और किसी दूसरे से पूछे 
बिना ही रोग और उसका उपचार वतला दिया करते थे | 

अमिप्राय यह है कि भवनरोगों के अद्मुत चिकित्सक तीर्थंकर मगवन्तो ने, 
धर्मप्रवर्तकों ने यद्यपि जान लिया था कि संसारी आत्मा अनेक प्रकार के रोगों 
से अस्त है और सभी रोगों का इलाज करना है; सभी को समूल नप्ट करना 
है, फिर भी उन्होंने सब से पहले उस भयानक रोग को हाथ में लिया जो अन्य 
समस्त बीमारियों का जनक था, समस्त आत्मिक स्वास्थ्य का घातक था और 
जिसके दूर होने पर ही अ्रन्य रोग दूर हो सकते थे | 

सज्जनो | वह रोग क्‍या है १ वह विकराल रोग मिथ्यात्व है | यह मिथ्यात्व 
ही सव आध्यात्मिक रोगों का मूल कारण है | यह जन्म-जन्मान्तर से आत्मा को 
पीढ़ित एवं संतप्त कर रहा है। यह आत्मा के लिए तपैदिक की तरह भमयकर 
रोग है| ठीक ही कहा गया है--- 

सिथ्यात्व॑ परसो रोगो, मिथ्यात्व॑ं परम तस । 
मिथ्यात्व परम शत्रु-मिध्यात्व परस विषम्‌ ॥ 
अथोत्‌ -- मिथ्यात्व सब से बढ कर रोस है, मिथ्यात्व से वढ़कर कोई अघ- 


कार नहीं। मिथ्यात्व सबसे वड़ा आत्मा का वैरी है और सव से अधिक 
भयानक विष है | 
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मिथ्यात्व क्यों सबसे वहकर रोग, अघकार, शत्रु और विष है ? इसका 

कारण भी बतलाया गया है -- 
जन्मन्येकन्न ठु खाय, रोगो ध्वान्त रिपुर्विषम्‌। 
अपि जन्मसहसे पु, मिथ्यात्वमचिकित्सितम्‌ ॥ 

रोग अधिक से अधिक कष्ट पहुँचाता है तो एक जन्म भर कष्ठ पहुँचाता 
है | अधकार, शत्रु और विष भी इससे अधिक समय तक पीड़ा नहीं दे सकते 
मगर मिथ्यात्व की वात निराली है | वह एक, दो,चार, दस, जन्मों तक ही नहीं, 
हजारो जन्मों तक घोर दु ख देता है और उसकी परुपय तो इतनी लम्बी चल 
सकती है कि लाखों और करोड़ों जन्मों की भी गिनती नहीं है । जिसपर मिथ्या 
त्व ऐसा रोग है कि उस पर सिविल सर्जन साहब की या राजवैद्यजी महाराज की 
चिकित्सा का कोई असर नहीं होता | 

मिथ्यात्व रूपी तीवतर और भयकर रोग ऐसा है कि सर्वप्रथम उसी का 
इलाज होना चाहिए | इस रोग का आत्मा के अ्रन्य रोगों पर बढ़ा बुरा प्रभाव 
पड़ रहा है। इसके सहारे असंख्य ढुगुण रूपी रोग पनपते हैं | यह आत्मा 
की शक्ति को क्ञत-विक्षत ओर नष्ट-भ्रष्ट करता है। 

मिध्यात्त मदिरा के समान है। इसका सेवन करने से आत्मा में ऐसा 
उन्माद उत्पन्न हो जाता है, जिससे आत्मा को अपना भान नहीं रहता । वह 
श्रपनी असली शक्तियों को भूल जाता है। यह सम्यक्त्व का प्रवल विरोधी है | 
जव तक वह विद्यमान है, सम्यकत्व उत्पन्न नहीं हो सकता | एक वार सम्य- 
कत्व॒के उत्पन्न हो जाने पर मी मौका मिलने पर वह उसका विनाश कर 
देता है। और जब सम्यक््व का नाश हो गया तो समझ लीजिए कि ज्ञान, 
चरित्र और तप की भी हानि हो गई । फिर तो सम्यक्‌ क्षमा, शील, सन्तोष, 
विवेक और सद्विचार शक्ति आदि सभी गुण नप्ट हो जाते हैं । 

ज्ञानी पुरुष बतलाते ह कि जैसे शरीर में कोई वड़ा रोग उत्पन्न हो जाने 
पर शरीर की शक्ति क्षीण होती जाती है, उसी प्रकार जब आत्मा में मिथ्यात्व 
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रूपी रोग व्याप्त हो जाता है; अपना साम्राज्य स्थापित कर लेता है और उसके 
कारण जब अन्यान्य अनेक रोग उत्पन्न हो जाते हैं तो उस आत्मा में तप- 
हीनता, चारित्रहीनता भी आ जाती हैं, उसकी विवेकशक्ति मी चली जाती है । 


ऐसे समय भें, जैसे शरीर में उत्पन्न हुए अनेक रोगो में से सर्वप्रथम उसी 
रोग का प्रतीकार किया जाता है जो जीवन को खतरे में डालने वाला हो, 
प्राणद्वयरा हो श्लोर जिसके कारण वे अनेक रोग उद्भूत हुए हों | ठीक इसी 
प्रकार आत्मा में एक साथ अनेक रोगों ने जड़ जमा रखी है। आत्मा की 
अनेक भूलें और त्रुटियोँ आत्मा के असली स्वाभाविक स्वरूप को क्षत-विक्षत 
कर रही हैं, जीवन-चन को निष्फल बना रही हैं, जीवन के सर्वेस्व को लूट रही 
हैं, मगर उन सब में से पहले मिथ्यात्व का इलाज करना चाहिए। जो वैय 
मिथ्थात्व॒ पर काबू पा लेगा, उसके लिए अन्य छोटे-मोटे रोगों पर काबू पा 
लेना कठिन नहीं होगा । 

मगर मिथ्यात्व रूपी महायेग का निवारण होना ही बहुत कठिन है | यह 
कोई मामूली बात नहीं है | दो-चार दिन का ज्वर भी सरलता से नहीं निकलता 
तो जिस मिथ्यात्व ने अनादि काल से आत्मा पर कब्जा जमा रक्‍्खा है, उसे 
हटा देना क्या हँसी-खेल है ? हॉ, कोई असाधारण वैद्ययज मिंल जाय और 
वह कोई असाधारण ही दवा दे तो कुछ काम वन सकता है। मगर काम बनेगा 
तभी जब रोगी पथ्य से रदेगा, परहेज करेगा | अगर उसने परहेज न किया, 
और तेल, गुड़, तथा खठाई जैसी विफारकारी वस्तुश्नों का सेवन बंद न किया 
ओर लाल वाईजी ( जीभ ) को सयम में न रखा तो कोई विशेष लाभ नहीं 
होने वाला है| फिर परिणाम बुरा द्वी निकलेगा | श्रगर ऐसा हो तो वेचारे 
अनुभवी वैदय का भी क्‍या दोप है ? 

मनुष्य जीम की थोड़ी-सी लोलुपता के वशीभूत होकर अपने जीवन को खो 
बैठता है | मनुष्य जिन बीमारियों का शिकार होता है, उनमें से अधिकाश का 
कारण प्रत्यक्ष अथवा परोक्षु रूप से जिह्ा-लोलुपता ही है | प्राय लोग अपनी 
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जीम को संयम में नहीं रख पाते और रोग के शिकार बन जाते हैं। श्री उत्तरा- 
ध्ययनसूत्र के सातवें अध्ययन में कहा है--जिस साधु का रसनेन्द्रिय पर काबू 
नहीं होता, अनुशासन नहीं होता और जो जीम का गुलाम होता है, जो जवान 
मांगे वही उसे खाने को दे देता है, वह महान्‌ लाभ खो बैठता है। इस संवेध 
में एक उदाहरण भी आया है -- 

एक राजा के शरीर में भयानक रोग हो गया | उसकी चिकित्सा करने के 
लिए बडे-बडे चिकित्सक आये | आप जानते ही हैँ कि प्राय चिकित्सक भी 
राजा, महाराज, सेठ, साहूकार या मालदार मनुष्य का इलाज करने में अपना 
अहोभाग्य समभते हैं। वे जानते हैं कि मोटी मुर्गी फंसी है तो मनचाहा घन 
मिलेगा, प्रतिष्ठा बढ़ेगी और उस प्रतिष्ठा के सहारे बहुत-से सम्पत्तिशालियों के 
साथ सम्बन्ध स्थापित हो जायेगा | हमारा भविष्य चमक उठेगा | 

हा, तो चिकित्सकों ने राजा को तरह-तरह की दवाए, दीं। परन्तु शान्ति 
होने के बदले अशान्ति वढ़ती ही गई। वास्तव में चिकित्सक रोग के मूल 
कारण को नहीं समक सके थे | आखिर सभी चिकित्सक निराश होकर लौट गये | 
देवयोग से उस नगर में घृमते-घूमते एक परदेसी वैद्य आ गए | प्राय परदेसी 
वैय रोगी का लिह्ाज्ञ नहीं करते | वे श्रघिक लोभ-लालच या आकर्षण के 
वशीभूत नहीं होते और रोगी को सही सलाह दे सकते हैं। 


तो वैद्यनी को राजा के असाध्य रोग का पता चला | उसने सुना--राजा 
के यहा सभी साधन उपलब्ध हैं | रानिया हैं, आज्ञाकारी पुत्र हैं, कमेचारी गण 
हैँ | भोगविलास की समग्र सामग्री विद्यमान है, मगर राजा रोग से पीडित होने 
के कारण उन सव को देख-देख कर और अधिक दुखी होता है | वह किसी 
भी सुख के साघन का उपभोग करने मे अ्रसमर्थ है | 

सुख सोलह प्रकार के वतलाये गये हैं। उनमे सबसे पहला सुख निरोगी 
काया और दूसरा सुख घर में माया है| परन्तु जब काया निसेगी नहीं होती तो 
माया भी राक्षसी की तरह खाने को दौढ़ती है, विकराल प्रतीत होती हे और 


मिथ्यात्व-महाव्याधि ह्६ 


संताप प्रदायिनी «हो जाती है । जिसके शरीर में रोग हो, वह करोड़पति ही क्‍यों 
न हो, मगर करोड़ों का धन मी उसके लिए किस काम का है ? जो माचे पर 
पढ़ा-पड़ा सड़ रहा है, ओर कराह रहा है और छुटपटाता हुआ जिंदगी को 
अमिशाप की तरह भोग रहा है, उसके लिए विपुल ऋद्धि-सिद्धि भी किस काम 
की है ९ वह रोगी के काम नहीं आ सकती | इसकी अपेक्षा तो उस मजदूर की 
जिन्दगी हजार गुनी अ्रच्छी है, जो रोज कमाता है, रोज खाता है और वेफिक्री 
के साथ चादर तान कर सोता है | मगर आ्राजकल के सेठजी की क्या स्थिति है ? 
नींद आने के लिए भोरेफिया के इ्जेक्शन लगाये जाते हे, जिनका असर भी 
अस्थायी होता है और अवधि समाप्त होते ही फिर लगवाने पड़ते हैं । 


हा, तो उन राजा साहब की तरफ ध्यान दीजिए. । वे बीमार थे और एक 
परदेशी वैद्य वहा आा पहुचे | वे राजा के पास ले जाये गए। वैद्य कुशल थे और 
अनुभवी थे | उन्होंने पहले तो यह जाच की कि शरीर में रोग क्या है और 
रोग की उत्पत्ति का कारण क्या है? वास्तव में रोग को ठीक तरह जान 
लेना ही कठिन है। रोग की पहिचान हो जाने पर चिकित्सा करना कठिन 
नहीं होता । 


मेरठ में एक हकीम साहब थे | वे यागों से चल नहीं सकते थे, मगर बडे 
पक्के नव्जवाज्ञ थे | नाड़ी के चठुर परीक्षक थे। आजकल डाक्टर, वैद्य और 
हकीम रोगी से पहले पूछते हैँ कि क्या-क्या खाया १ क्या दुखता है ? आदि- 
आदि | जब चिकित्सक रोगी से इस प्रकार पूछता है तो वह मा का पूत स्वय 
क्या देखने आया है ? 


तो मेरठ वाले हकीम केवल नब्ज देखकर ही रोग का निदान कर देते थे। 
वे दवा नहीं देते ये | रोगी को दिखाने के लिए. लोग डोली में बिठला कर 
उन्हें ले जाते ये और वापिस पहुंचा देते थे। वह हकीम सिर्फ रोगियां को 
देखने से ही मालामाल हो गया था | 
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इस प्रकार रोग को पहचानना ही कठिन है। दवा दो फिर तैयार ही 
है| तो उस परदेशी वैद् ने राजा का रंगढग देखा, नाड़ी देखी और बीमारी 
पहचान ली । 

राजा को आम खाने का बड़ा शौक था | वैद्य ने उससे कहा--राजन्‌ | 
आपका रोग असाध्य नहीं है | समुचित चिकित्सा से वह दूर हो जायगा | किन्तु 
मेरे बतलाये परद्देज का पूरा-पूर पालन करना होगा । इसके लिए. आप तैयार 
हों तो चिकित्सा कर सकता हैँ । 


ग़जा ने कहा--आप जैसा कहेंगे वैसा ही करू गा । आखिर बीमारी को 
नष्ठ करना ही है। 


जब गजे होती है तो लोग सभी कुछ मान जाते है। कहते हँ--आपकी 
आजा शिरोधाय है | आज्ञा के विष्ड कुछ नहों होगा | मगर अवसर आते ही 
अपनो प्रतिज्ञा को ताक में रखते मी देर नहीं करते | 


राजा को नीरोग होना था, अतएव उसने वैद्य की वात स्वीकार कर ली | 
वैय ने चिकित्सा आरम्भ कर दी और राजा को स्वस्थता का अनुभव होने लगा। 
जो राजा जीवन को विपत्ति समझ रहा था, शोर वेदना का अनुमव कर रहा 
था और न चाहता हुआ मी विवश होकर मोत को न्योता देकर बुला रहा था 
बह आनन्द और शान्ति का अनुभव करने लगा और दीथे जीवन की कामना 
करने लगा । उसने वैद्य के प्रति गहरी कृतज्ञता प्रदर्शित की | कहा --आपने 
मुझे नारकीय जीवन से निकाल कर स्पर्गोय जीवन का अनभव कराया है। 
33 के अभाव में यह राजपाट और सुख साधन सभी बेकार थे। शास्त्रकार 
फ्मातें हू -- 


सबच्च विलविय गीय, सजब्ब नट॒टं विडबियं | 
सव्वे आमरण भारा, सब्वे काया दुह्यवहा ॥ 


“उत्तराध्ययन यूत्र, अ, १३, गा, १६ | 


कल 
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यह गाने कंब तक सुमधुर प्रतीत होते हूँ ? जब तक शरीर में स्वस्थता है, 
शान्ति है तभी तक यह रेडियो और गायन भले लगते हैं । सगीत सुनने को 
कान तड़फते हूँ | यदि शरीर में रोग अडडा जमा ले तो उसके लिए; छुत्तीस 
रागिनिया भी दुखदायिनी बन जाती हैं | रोगी के सामने बत्तीस प्रकार के नाटक 
किए जाए और नाच कूद किया जाय, तो भी उसका मनोरंजन नहीं हो सकता | 
उलटे वे उसके हृदय को सताप पहुंचाते हैं | उसे वे गाने विल्ाप के समान 
आर नाटक विडग्व॒ना मात्र जान पढ़ते हैं | 


बीमार को वहुमूल्य आभूषणों से भूषित कर दिया जाय तो कया उसकी 
तबियत खुश हो सकेगी १ उसके चित्त में आमोद का अश भी उत्पन्न हो 
सकेगा १ नहीं, वह आभरण उसे भार रूप अतीत होंगे | बीमार की बात 
छोड़ दीजिए, आजकल शिक्षित ओर सुसंस्क्ृत मनुष्य आभूषणों को पसद 
नही करते । बस्तुत ऊपर से लादे हुए आभूषण मनुष्य के नैसर्गिक सौन्दर्य 
को विक्ृत कर डालते है। अत वे सीन्द्य वर्घेक नहीं वरन सौन्दर्य विधातक 
होते है | परन्तु इन वहिना को शायद यह वात अच्छी नहों लगेगी । यहा 
कई बहिनें भूषण पहन कर छुम छुम करती आती हैं | इससे व्याख्यान में भी 
कभी-कमी ज्ञाम उत्पन्त हो जाता है। कितने ही अनियत्रित श्रोताआ की दृष्टि 
भग हो जाती है आभूषण लादने की ऐसी प्रथा पजाव मे नहीं है | वहा की 
बहिनों का पहनावा चुस्त और दृढ़ होता है जो कि होना भी चाहिए. | उधर 
घू घट का रिवाज भी यहा जेसा नहीं है | यहा की वाइया घू घट के कारण ठीक 
तरह देख भी नहीं पाती । एक दिन इमारे साथ के एक साधु गोचरी गए तो 
एक वाई ने घू घठ के कारण रोटी, दाल मे डाल दी। खैर, यह तो फिर भी 
ठीक है। दाल के बदले कई। पानी में डाल देती तो स्तरामी जी का आयबिल 
ही हो जाता ! 


भाइयों | यह एक अनावश्यक कुरूढ़ि है, जिसके पीछे कुछ भी वास्तविक 
भावना नहीं € | 
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तो मैं कह रहा था कि यह आभूषण कब तक सुहावने प्रतीत होते हैं ? जब 
तक शरीर में शान्ति हो इन बहनों को जरशा-सा बोक उठाने को कहो तो 
आनाकानी करेंगी और सोने की पसेरी भले ही गले में लठ्काए फिरेंगी। 
पद्गलों की यह एक विशेषता है कि वे मनुष्य को अपनी ओर आकर्षित कर 
लेते हैं | परन्तु जब तक शरीर में आरोग्यता है तमी तक वे ऐसा कर सकते 
हैं | शरीर जीर्ण हो गया हो, अशक्‍्त हो गया हो और वस्त्रों का बोझ उठाने 
में भी अ्रसमर्थ हो गया हो तो आभूषण अच्छे नहीं लगते । 


तो खव नाच, गान, राग-रागिनी आदि आरोग्य की स्थिति में ही अच्छे 
लगते हैं। रुप्ण होने के समय राजा के गाने-वजाने के सब साज-बाज उलटे 
पड़े थे और राजकीय संगीताचायें भी अपना मुंह बद किये बैठे थे, किन्तु जब 
राजा निरोग हो गया तो सब के मुँह खुल गये और सब वही राग अलापने 
लगे | रजा अपने आपको कृतकृत्य और घन्य मानने लगा कि आज पुन में 
स्वर्गीय सुखों को भोगने में समर्थ हो सका ) 

सज्जनो ! दुख जीवन को अ्तिकूल है, मन को प्रिय लगने वाला नहीं 
है| सुख प्रिय है, अनुकूल है और मन को माता है, लुमाता है। अन्तरण 
कारण सातावेदनीय कर्म के उदय से और वहिरंग कारण वैद्य के अनुग्रह से 
राजा को नीरोगता प्राप्त हुई और व्याधि दूर हो गई | राजा ने बैच का खूब 
सम्मान किया, आभार माना और यथायोग्य भेंट देकर विदा किया। 

माइयो | घुमने वाले वैद्य एक जगह नहीं रहते हैं | जब वह वैद्य जाने 
लगा तो राजा को उसने एक शिक्षा दी। कहा-यदि जीवन के शेष दिन 
शान्तिपूर्वक व्यतीत करना चाहते हो तो इस लाली वाई को वश में रखना ओर 
भूल-चूक कर भी आम नही खाना | 

हिदायत सुनते ही राजा ने पूछा--क्या आम नहीं खाना १ 

वैद्य ने कहा--हों आम खाना त्यागना पड़ेगा | इस बीमारी मे आम 
खतरनाक है | जहर के समान है | याद रखिए, कदाचित्‌ आम खा लिया तो 
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फिर वीमारी का इलाज होना असमव हो जायगा और प्राणों से हाथ धोने 
पड़ेंगे | 

इस प्रकार सूचना करके वह वैद्यरज चले गये, क्योंकि वे स्मते राम थे | 
राजा आमोद-प्रमोद में जीवन यापन करने लगा, जब कि उसे पहले एक-एक 
रात ब्रह्मा की रात जैसी प्रतीत होती थी। सुख में तेंतीस-तैंतीस सागरोपम काल 
भी स्वप्न की तरह गुजर जाता है । दुख में घड़ी-पहर बिताना भी भारी पढ़ 
जाता है। रो-रो कर, भींख-भींख कर भी समय बीतता नज्ञर नहीं आता | 
किन्तु कृत कर्मों का फल भोगे बिना छुट्काय भी तो नहीं मिलता । एक जीव 
पुण्योदय से २६ वें देवलोक का देवता वनता है और सुखों में तल्‍लीन हो 
जाता है। तैंतीस हजार वर्ष बीत जाने पर उसे एक बार भूख लगती है | यह 
भगवान्‌ के वचन हैं । ठोस और साखान्‌ पदार्थ थोड़े भोगे जाते हैं, फिर भी 
वे अधिक देर तक तृप्तिप्रदायक होते हूँ | एक ने चावल खाए, ओर दूसरे ने 
बादाम का हलुवा खाया | तो चावल अपनी तारीफ करता हुआ कहता हैं -- 


चावल कहे मेरा उज्ज्वल खाना, 


मेरे मरोसे कहीं नहीं जाना । 


चावल हल्का भोजन है, अतएव जल्दी इज़म हो जाता है और शरीर को 
अधिक वल नहीं देता | वादाम का इलुवा भले ही अल्प मात्रा में लिया जाय, 
किन्तु वह ठोस है, शक्ति वर्धक है, अधिक वलदायक होता है | 


इसी प्रकार ठोस पुद्गलों से बनाई हुई इमारत ज्यादा समय तक टिकती 
है, अन्यथा जल्दी गिर जाती है। तो देवताओं का आहार भी सारयुक्त होता 
है । वे वासना के भूखे होते हूँ | देवता दो प्रकार का आह्यार करते हैं--ओजा- 
हार ओर रोमाहार । देवता भी रोम-आइर लेते हैँ और हम भी रोम से आहार 
ले रहे हैं। अनन्त-अनन्त पुद्गल प्रति समय ले रहे हैं श्रौर छोड़ रहे हैं। इम 
आहार के लिए. जितने पुदूगलों को अहण करते है, उन सब का शअआाह्यार नहीं 
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कर पाते | उनमे से बहुत-से पुदूगल निकल जाते हैं | अनन्तवाँ भाग ही 
ऐसा होता है जो आहार के रूप में परिणत होता है। 

प्रश्त हो सकता है कि जो पुदूगल आहार के लिए. अहण किये गये हैं, 
वें सव के सब आहार रूप में परिणत क्‍यों नहीं होते / इसका उत्तर यह है 
कि अहण किये हुए पुदुगलों मे कोई जघन्य स्थिति वाले, कोई मध्यम स्थिति 
वाले और कोई उत्क्ृप्ठ स्थिति वाले होते हैँ | पुद्गलों की जघन्य स्थिति एक 
समय की और उत्कृष्ट स्थिति असख्यात काल की है। जीव जो पुद्ूगल गहस 
करता है, उनमे भी कितनेक पुदूगल एक समय आदि स्थिति वाले होते हैं। 
वे पुदूगल आहार करते-करते क्लीण हो जाते हैं। यही कारण है कि सब पुदू- 
गल आहार रूप में परिणत नहीं हो पाते | यह विषय बड़ा सद्म है | विशेष 
स्यान देने पर ही समझ में आ सकता है । 


आशय यह है कि जीवन तो गुज़रने को ही है | दुःख के दिन मी बीत जाते 
हैँ ओर सुख का समय भी व्यतीत हो जाता है | किसी का समय सुख में तो 
किसी का दुख में भुजरता है। ससार सुख-दु खमय है | और यहाँ दुख से ही 
सुखका मूल्य है | दु ख न होता तो सुख का स्वाद ही न रहता | 


हों तो तेंतीस सागरोपम की आयु वाले देवां को तैतीस हजार वर्ष बाद 
भूख लगती है | यहाँ तो आलू, कचालू, पिण्डालू आदि की चाट और हलुवा 
आदि नाना प्रकार के मिष्ठान्न खाये जाते हैं, किन्तु देवता तो वासना के ही 
भूखे होते हैँ | वे शेम-आहार करते है और ओज-आहार करते हूँ | जब ओज- 
आहार खत्म हो जायगा तो उनकी जिन्दगी भी खत्म हो जायगी | इस प्रकार 
जैंसे सुख का समय बीत जाता है, उसी प्रकार दुख का समय भी बीत जाता 
है । जगत्‌ में यह परिवर्तन निरन्तर चलता रहता है| गाड़ी के पहिये की तरह 
सुप-दु छ॒ का परिवतेन हो रहा है | मगर मनुष्य जान-बूक कर भी अनजान 
बना रहता है. | सुस्त के समय ऐसा उत्मत्त हो जाता है कि उसे भावी या भूत 
हु ख की स्पृति ही शेष नहीं रहती। समझता दे--छंसार में दुःस दे ही नहीं | 
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अथवा दुख है तो दूसरों के लिए, है, मेरे लिए, तो सुख ही सुख है । इस मोह 
में पड़ा मनुष्य गाफिल हो जाता है | उसी समय प्रकृति का एक थपेड़ा पढ़ता 


है ओर उसका मोह भग हो जाता है | सुख के स्थान पर दुःख का सागर 
लद्दराने लगता है | 


तो उस राजा के दिन खुख में गुजरने लगे | वह अपने अतीतकालीन दु खों 
को, रोग-जनित वेदनाओं को भूल गया । उसे ऐसा प्रतीत होंने लगा, मानों 
दुनिया में दु ख की कोई सत्ता ही नहीं है । 

एक वार आम का मौसम आया | जब बढ़िया आम पक गये तो वाग 
के माली ने सुन्दर-सुन्दर आम राजा की सेवा में भे८ किये । राजा उन सुन्दर 
सुगधित, सुत्वादु आमों वो देख कर कहने लगा--बडढ़े बढ़िया आम हैं | 


राजा आम का लोलुप था। आम देख कर उसका मन मचल उठा | 
जीम लपलपाने लगी और मुह में पानी आ गया | वह आमों में आसक्त हो 
गया । वास्तव में श्रासक्ति ही अनेक अनर्थों का मूल है | जो किसी भी वस्तु 
पर आसक्त नहीं होता, वही ससार में शान्ति का अनुभव कर सकता है। राजा 
आ्रामों को देखकर विचलित हो गया | उसी समय उसे वैद्यगज की हिदायत 
याद आ गई । मन में आया -नहीं, यह आम मेरे काम के नहीं, मेरे स्वास्थ्य 
के लिए. ये विष के समान हैं । 

परन्तु फिर मोह क़ा पलड़ा भारी हुआ | मन ने पुन पलटा खाया | वह 
सोचने लगा--अच्छा, खाऊँगा नहीं, देख तो लू! 

राजा ने आम अपने हाथ मे उठा लिया और कहा-अहा ! कितना 
सुन्दर आम है । 

फिर सोचा- वैद्यजी ने खाने के लिए. मना किया था-सू घने के लिए 
तो कुछ नहीं कह | सूघ लू तो क्या हानि है । 

यह सोच कर राजा आम को अपनी नाक के पास ले गया और बार- 
बार उसकी मनोज्ञ सुगन्ध सू घने लगा। 
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राजा कहता है--आहा | कैसी सीठी-मीठी सुगन्ध आ रही है | नीतिकार 
कहते हैं -- 


विवेकअष्टानां सभवति विनिपातः शतमुख-। 
अर्थात्‌-जो एक बार विवेक से च्युत हो जाता है, उसका शतमुख अधघ- 


पतन होता है | वह जो गिरना आरम्म करता है तो धीरे-घीरे गिरता ही 
जाता है। 


आम की सुगन्ध सूघने से राजा का चित्त और अधिक चलायमान हुआ 
उसने सोचा-ज्यादा न खाऊँ थोड़ा-सा खा लू तो क्या वड़ी हानि हुई जाती 
है | इस प्रकार विचलित हो कर उसने आम खा लिया | जब एक आम खा 
लिया तो लाली वाई को लपक पढ़ गई और वह राजा के मन को अधिकाधिक 
विचलित करने लगी। राजा से रहा नहीं गया। वह इन्द्रियों का दास वन 
चुका था | उसके लिए आम का प्रलोमन त्यागना कठिन हो गया | 


अहाय | यह इन्द्रियाँ कितना गजब दा रही हैं। आत्मा को कितना सता 
रही हैं | इन्होंने आत्मा पर पूरी तरह कब्जा जमा रक्खा है। इनमें से भी रसना 
इन्द्रिय को जीतना तो और भी कठिन है | इस रसना ने न जाने कितने 
साधकों को साधना से भ्रष्ट कर दिया है। यही रसना अ्रन्य इन्द्रियों को शक्ति 
प्रदान करके वलवती वनाने वाली है | जिसने इसे जीत लिया, उसके लिए, 
अन्य इन्द्रिया को जीतना कठिन नहीं। और जो रसना का दास है, वह 
अन्य इन्द्रियों को भी नहीं जीत सकता। इन्द्रियों को जीतने से द्रच्यलाभ भी 
होता है ओर मावलाभ भी होता है । 


राजा ने अपनी आन्तरिक दुवेलता के कारण, रसना के वशीभूत होकर 
आम खा लिया | मर्यादा भग कर दी। जब एक वार मर्यादा दृथ्ती है तो 
टटती ही चली जाती हैं | इस कथन के अनुसार जब उसने आम खाया तो थोड़ा 
नहीं रराया | डट कर खाया | मगर उसका परिणाम बड़ा भयानक हुआ | 
आम का चाह्य निमित्त मिलने से अ्रसातावेदनीय कम उदय में आ गया। रोग 
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की पुन उत्पत्ति हो गई। राजा इस वार पहले की अपेक्षा भी अधिक 
बीमार हो गया। राजा ने बहुत-से वैद्य बुलाए | अपने पेट को औषघालय 
बना लिया, मगर बीमारी न मिटी सो न मिटी । वह वढ़ती ही चली गई | 

रशाजा ने उन्हीं परदेशी वेद्य की तलाश करवाई | वह तो संयोग वश 
अचानक ही वहा जा पहुंचे थे और राजा को स्वस्थ भी कर गये थे | किन्तु 
उसने उनकी बात नहीं मानी, परहेज नहीं रखा | फल यह हुआ कि अब 
मौत की नौबत आ पहुंची | हू दने पर भी वैद्यराज का कहीं पता न लगा । 

सज्जनों ! वैद्य जो कुछ कहता है, रोगी के मले के लिए ही कहता है । 
मानोंगे तो सुख शान्ति पाओगे, नहीं तो दु ख उठाश्रोगे, वैद्य का क्या बिग्ड़ने 
वाला है ? उस ने तो मलाई का उपाय बता दिया कि बच्चा, इस चीज का 
सेवन मत करना | यह चीज तेरी जिन्दगी को खत्म कर देगी। 

भाइयो | कलह भी एक भयानक रोग है । जिस देश, समाज जाति या 
सघ में यह व्याप्त हो जाता है, उसी को ले ड्व॒ता है। आप का यह रोग चला 
गया था, मगर रोगी को जरा परहेज से रहने की आ्रावश्यकता थी । किन्तु 

अरे भाइयों | रोग चला गया तो क्‍या हुआ ९ वेदनीय कम तो सत्ता में था | 
अथवा रोग उपर से तो चला गया, मगर उसके अकुर तो भीतर विद्यमान थे । 
निमित्त पाकर के उभर आये--उदय में आ गए. और उन्होंने पुन रोग को 
उत्पन्त कर दिया | वेदनीय कर्म जल्दी पिण्ड नहीं छोड़ ता । तेरहवें गुणस्थान मे 
कैवल्य दशा प्राप्त हो जाने पर भी, उसका उदय बना रहता है | 

तो जगत्‌ के जीव अपनी ही मूढ़ता के कारण दु खो के पात्र वन रहे हैं 
ओर उस मृढ़ता की जननी मिथ्या दृष्टि है । जब तक जीव में मिथ्यात्व बना 
हुआ है, तब तक दु खो का अन्त कदापि नहीं हो सकता | 

आज मे वाहर जा रहा था | आपके यहा कपड़ा बाजार में जो खेजड़ा 


है, उसके पास कोई देवस्थान है। में ने देखा एक बूढा भक्त वहा मत्या रगढ़ 
रहा था। मुझे देख कर और 'तिक्खुतो आयाहिण पयाहिण”ः वोल कर भटपट 
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कह उठा 'घणी खमा वाव जी |? यह देख मैंने सोचा--इस खमा घणी का क्‍या 
तातपये है ? कितनी अन्धश्रद्धा, मिथ्याव और अज्ञानता भरी पड़ी है बूढ़ों में 
भी | अ्रमी तक उस बूढे को पता नहीं कि वह किस के आगे क्‍या कर रहा है ? 
यहा मत्या टेकने से क्या लाभ है १ कोई महात्मा साधु वुद्ध पुरुष या कोई श्रेष्ठ 
पुरुष मिल जाय और शिष्णाचार के नाते उसे हाथ जोड़ लिए. जाए तो बात 
दूसरी है, परन्तु इस प्रकार हाथ जोड़ना एक विवेकवान्‌ पुरुष के लिए, कहा 
तक उचित है १ मगर सज्जनो । मिश्रपथी बहुत हैं। अभी उन्हें पता ही नहीं 
है कि समकित किस चिड़िया का नाम हैं। 


भाइयों | ठुमने कितनी ही मालायें तोड़ दीं परन्तु वास्तविक सम्यक्त्व को 
न प्राप्त कर सके, यहा तक कि उसे समझ भी न सके | इसी कारण मुझे बार 
वार सावधान करना पढ़ता है | वास्तव में मिथ्यात्व का रोग बहुत अधिक फैला 
हुआ है । 


आप को स्मरण रखना चाहिए कि प्रत्येक शरीरधारी में सातावेदनीय 
ओर असातावेदनीय दोनों विद्यमान हैं। अगर रोग शरीर में व्याप्त हो गया 
है और उसका इलाज जल्दी करा लिया तो यह शान्त हो सकता है। मगर 
उसकी जड़ तो तमी नष्ट होगी जब वैद्यरज के वतलाए परहेज का पूर्य रूपेण 
पालन करोगे | अगर वायदा खिलाफी की, परहेज तोंड़ दिया और इच्छानुसार 
काम करने लगे तो ऐसा करना तुम्हारे ही हक में अच्छा न होगा। विवश 
होकर फिर वैद्यराज से प्रार्थना करनी पडेगी | उस हालत में किस मु ६ से विनती 
कर सकोगे ? हा, परहेज से रहे ओर उनके बतलाए नियमों का पालन किया 
तो वे फिर आ भी सकते हैं | अगर यही हाल रहा तो फिर भगवान्‌ ही आप 
का भला करे | 

सज्जनो | समय चला जाता है और वात रह जाती है | मनुष्य को अपना 


जीवन संयममय बना कर चलना चाहिए. | असयम के कारण पग-पग पर ठोक 
खानी पढ़ती हैँ | 
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हा, तो उन वैद्यराज को खोजा गया, पर उनका पता नहीं चला | थे कहीं 
से कहीं चले गये। ब्यावर वालों । राजा को उनकी आज्ञा का उल्लंघन करने 
का दुष्परिणाम भोगना पढ़ा । राजा ने परहेज तोड दिया, नियम को भग कर 
दिया और वैद्य की आशा न मानी तो उसी का दारुण परिणाम मुगतना पडा । 
उसे राजपाठ, महल, अठारी, आज्ञाकारी अनुचर और परिवार से प_्रथक्‌ होना 
पढ़ा | प्राणो से हाथ घोने पडे ओर परलोक के पथ पर प्रयाण करना पढ़ा | 


सज्जनों । वह राजा तो श्राम खाने के कारण एक ही जीवन में मरा, 
मगर जो अनन्त करुणासिन्धु, परहितकर तीथेकर भगवान्‌ रूपी वैद्यराज की 
आज्ञा का उल्लघन करते हैं, शास्त्रों के आदेश की अ्रवहेलना करने में संकोच 
नहों करते, उन्हें तो अनन्त वार ससार में जन्म-मरण करना होगा | 


ससार के जीव क्‍यों कष्ट उठा रहे हैं? इसीलिए, कि वे वीतराग सर्वेश मग- 
वानू द्वाया प्रदर्शित पथ पर नहीं चलते और उससे विपरीत मार्ग पर चलते हैं। 
उन्होंने अनादि फाल से लेकर अब तक अनन्त-अनन्त भव धारण किये हैं, 
किन्तु एक भी जन्म में अगर भगवान्‌ की आज्ञा का पालन कर लिया होता 
तो बेढ़ा पार हो जाता | मगर आज्ञा का पालन वही करते हैँ, जिनका कल्याण 
होने वाला हो | जो तीव्र अशुभ कर्मों के वशीभृत हो रहे हैं ओर निकट भविष्य 
में जिनका कल्याण नहीं होना हैं, वे कब भगवान्‌ के आदेश को शिरोघायें कर 
सकते हैं ? कहावत प्रसिद्ध है कि-- 


विनाशकाले विपरीत बुद्धि । 
अर्थात्‌ जब अशुभ होने वाला होता है तो बुद्धि मी उलटी हो जाती है | 
राजा ने रस के प्रलोभन में फल कर आम खा लिए । न खाता तो क्‍या 
विगड़ जाता १ बिगढ़ता तो कुछ भी नहीं उलगा विगाड़ न होने पाता। जीवन 


तत्काल नष्ट न होता ) मगर मनुष्य के खोटे दिन आने वाले होंते हैं तो उसमें 
अनेक दुगु ण॒ आ जाते हैं | 


बैः 





किसी ने ठीक ही कहा है -- 
मौत जब नजदीक आती है किसी इन्सान की। 
नष्ट हो जाती है शक्ति, आँख की ओर कान की ॥ 

यह फकीर की खुली पुकार है, स्पष्ट घोषणा है कि जब मनुष्य के खोदे 
दिन आते हैं तो नेक विचार उस अभागे मनुष्य का साथ छोड़ देते हैं । 

लम्वे-लम्बे फलों वाले केले के वृक्ष से कवि कहदता है-- ऐ, कदली । तेरे 
लिए हँधने का कोई कारण नहीं, खुशी का को प्रसग नहीं है | यह जो फल 
लगे हैं, तुझे काटने के लिए लगे हैं | 

श्रापको मालूम होगा कि जब केले आ जाते हैं तो लोग केले लेकर उस 
पडे को कलम कर देते हैं । 

शाम तौर पर वास के फल नहीं लगते हैँ | किन्तु किसी-किसी वास के 
कभी-कभी सिद्या लगता है और उसमें वीज पड़ जाते हैं | तो बास के लिए यह 
अमिमान की वात नहीं। खुशी का कारण नहीं | वे उसके अस्तित्व के लिए 
सकटजनक हे, उसे मिटाने आये हैं । जिस वास में सिद्या लगता है, वह 
निश्चित रूप से खढ़ा-खड़ा ही यूख जाता है। वास के बीडे होते हैँ सौी-सी और 
दो-दो सो के | किन्ठु जिनमें सिद्या लगता है, वे आप ही शआप समाप्त हो 
जाते हैं। 

अफसोस है कि वे दो-चार कम्बख्त वास खडे-खड़े ही सूख गये | वे ज्येहठ- 
आपादठ मे सख जाते तो अफसोस नहीं था, किन्तु ज्यादा अफसोस तो इस बात 
क्य है कि जब मेदिनी नूतना कुल-बधू की तरह सब्ज ओ्रोढनी श्रोढ कर अपनी 
निराली छुथ दिखला रही है, सावन की वक्षर है ओर यूखने जा रहे इच्त भी 
नसवजीवन पाकर इरे-मरे हो गये हैँ, वहाँ ये सूख रहे हैँ | इतनी वर्षा होने पर 
भी अगर वे सूख रहे हैं, तो इससे वह कर उनका दुर्भाग्य और क्या होगा (९ 

चलो । वे सूख गये दो सूख गए । किसी के भवितय को कीन अल सकता 
है ? मगर उन दो-चार में भी जोरों की रगड़ लग रहीं है ओर टक्कर हो रही दे 
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ओर उस टक्कर से अग्नि की ज्वालाएँ फूटी पढ़ती हैं | तो वे खुद तो जल ही 
रहे हैं, अपने आस-पासके सैकड़ों हरे-मरे खड़े वासों के अस्तित्व को मी बिपत्ति 
में डाल रहे हैं | इस प्रकार वे आप डुबन्ता पाड़े, ले ड्वे जजमान! की कहावत 
चरितारथ कर रहे हूँ | यही तो दुर्भाग्य की बात है । 


तो में कहने जा रहा था कि मनुष्य में जब दुर्भावना आ जाती है, क्लेश, 
कदाग्रह, द्वे ष, ईर्ष्या और जलन उत्पन्न हो जाती है और दूसरों को नीचा तथा 
अपने को ऊँचा प्रकट करने की तुच्छु भावना का जन्म हो जाता है, तो समभ 
लो कि उनका आज नहीं तो कल और कल नहीं तो परसों अवश्य विनाश 
काल उपस्थित होना है। 


वास के फल लगना उसके और उसके आस-पास वालों के लिए दुर्भाग्य 
का सूचक है | अतएव भद्र पुरुषों । नौनिह्ालो | सुखामिलाषियो । स्मरण 
रक्‍्खो, कोई किसी की मानहानि करके, अपना मान नहीं बढ़ा सकता । जो 
दूसरे को नीचा दिखाते हैं, उन्हें स्वय नीचा देखना पढ़ता है। जो दूसरों को 
तुच्छु समभते हैं, वे स्वयं ठच्छ होते हैं | 


जो मनुष्य पहाड़ की ऊँची चोटी पर चढ़ जाता है और नीचे की ओर 
दृष्टि डालता है तो नीचे के मनुष्य उसे कीड़े-मकोडे जैसे दिखाई देते हैं। वह 
अपने को देखता है तो नोगला नजर आता है | यह देख कर वह अभिमान 
के शिखर पर भी आरूढ़ हो जाता है | किन्तु अपनी दृष्टि को संभाल, अभिमानी 
ओऔओ टीले पर खड़े होने वाले ऐ. हिमालय के उठ ग शिखर पर आरुढह होने 
वाले । अरे उच्च गिरिश ग से वात करने वाले तुमे: पहाड़ की तलहटी मे खड़े 
हुए लोग कीढ़ो-मकोड़ों जेसे नजर श्राते हैं, किन्चु भूल मत जा, फूल मत जा | 
दुनिया मे उघार का काम नहीं है+ उन नीचे वालों को भी लू मच्छुर जैसा 
नजर आ रहा है। यह तो चट रोटी और पथ दाल वाला सौदा है| 'इस हाथ 
दे उस हाथ ले! की कहावत है । 
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तो में स्पष्ट कह देना चाहता हैँ ग्रापफो और आप गाठ बॉघ लें कि जो 

अहकार के वशीभूत होकर, जात-पॉत की बजह से दूसरे भाइयों को अपने से 
हीन समझते हैं, और अपने को ऊँचा मानते हैं, उन्हें नीचा देखते देर नही 
लगेगी | समय आएगा और उन्हें अपने इस विवेकविहीन व्यवह्दर के लिए 
पश्चात्ताप करना होगा | किसी कवि ने ठीक ही कहा है -- 

करनी कर गया स्वगे आठवें, 

रचना देख भूल गए ठाठ मे, 

वह भी सुख ना रहे हाथ मे, 

चवि आबे सूरी कू ख मे ॥ 

कर्मो देखो कहां पट का, 

क्यों फिरे विषय से मटका, 

जरा कर हिरदे थे ज्ञान । क्यों फिरे ० ॥ 


कर्मो से शहनशाह बन जावे, 

सिर सोतियाँ का ताज घरावे । 

बहाँ से मर भगी घर आवे, 

सिर टोकरा विष्टा वेष्ण॒व का, 

है यही कर्मो का खटका । क्यों फिरे० ॥ 


ऐ. जात्यभिमानियो । गोत्रामिमानियों | ठुम किस अभिमान में हो! किस 
मलाल में हो ? उस नक्शे को बदलते देर नहीं लगती | यह पलड़ा ऊँचे का 
नीचा और नीचे का ऊँचा होता ही रहता है। एक जीव करनी करके आठवें 
देवलोक में चला गया | वहाँ रत्नों के विमान जगमग-जगमग कर रहे हैं। ३२ 
प्रकार के दिव्य नाथ्क हो रहे हैँ । खाने-कमाने और लेने-देने की चिन्ता नहीं 
है | देवी विभूति चरणों में लोट रही है | ऐसी देवयोनि मिली । किन्तु वें उस 
योनि के स्वर्गीय सुख भी न रहे और वह उच्चता भी न रही | अब वह देख 
देवलोक का देवता, वही मौतिक पदार्थों का आनन्द लूटने वाला देवता, 
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स्थिति पूरी होने पर च्यचन करता है और सीधा भडयूरी की कू ख में जन्म लेता 
है । अरे वर्शामिमानी | जय नजर फैला कर देख तो सही कि दुनिया किधर 
जा रही है और तू किघर जा रहा है ? राजा और प्रजा का माव तो देख । 
संसार में किस प्रकार की विचारघारएँ जन्म ले रही हैं और तू उस घारा के 
विरुद्ध वह रहा है! अगर उस बाढ़ में फेंस गया तो तुझे कोई द्वोढने वाला 
भी नहीं मिलेगा । बुद्धिमान्‌ मनुष्य समय के प्रवाह को देखता है और अपने 
जीवन को उसी खाँचे में दाल लेता है। काल की विशेषताओं को पहचानना 
ही बुद्धिमत्ता है। ससार तेज रफ्तार के साथ किस ओर बढ रहा है और 
जात्यमिमानी मानव अश्रपनी मनमानी करके किधर चल रहा ? किन्तु अब तेरी 
यह मनमानी चाल चलने वाली नहीं है | 

श्रीमद्‌ आचाणगसूत्र में भगवान्‌ महावीर स्वामी अपने मुख्ारविन्द से 
फर्माते है-- 

से असइ उच्चागोए, असइ नीयागोए, नो हीणे, नो अश्रित्ते, नो 
5पीहए, इय सखाय को गोयावाई १ को माणावाई ? काति वा एगे गिज्मका ९ 

--(हवि९ श््प्र्० सू० उ० ) 

अर्थात्‌ -यह आत्मा श्रनेक वार उच्चगोत्र में उसन्न हुआ है ओर अनेक 
बार नीचगोत्र में उत्पन्न हुआ है। इसमें न कोई द्वीनता है ओर न कोई 
विशेषता है। अत्व किसी भी मदस्थान की इच्छा न करो। ऐसा जानकर 
कौन गोत्र का अमिमान करेगा १ कोन गर्त करेगा ? क्रिसमें आसक्ति धारण 
करेगा १ 

ऐ आ्रात्मा | तूने अनन्त-अनन्‍्त वार उच्चगोत्र में ओर नीचमोत्र में जन्म 
आारण किया है। इससे उ॒भमें न फोई हीनता आई, न कोई विशेषता आ 
गई। न इससे आत्मिक गुर्णो का हास हुआ, न विकास हुआ | 

तो सज्जनो ! में कह रह था कि जो दूसरों को नीचा सममते है, उन्हें 
स्वयं नीचा देखना पढ़ता है | अतएव तुम से वन सक्के तो गिरे हुए प्राणियों 
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को ऊचा उठाओ, किन्तु किसी को गिराने का प्रयत्न मत करो | मगर आज के 
भोले जीव तो यहा तक कह देते हूँ गिरते हुओं को मरते हुओं को और 
पीड़ितों को ओर सिसकते हुग्रा को कि--जा भाई, जा, तेरा जल्दी मोक्ष हो 
जाय। 

सज्जनो | किसी को ठुकराओ मत ओर किसी का मान मग मत करो। 
तुग्हारी मानहानि होती है तो तुम्हें कैसा लगता है ? बदला लेने के लिए 
न्यायालय में जाते हो | श्रौर दूसरों की मानहानि करते खयाल भी नहीं श्राता ९ 
अगर तुम दूसरों की मानद्ानि करने की वात सोचते हो और वैसा करते हो 
तो दूसरों के द्वारा भी ठुग्हारे प्रति ऐसा व्यवहार हों सकता है, जिससे कठ्ठुक 
परिणाम निकले | अतणव इस क्षणभगुर जीवन मे दूसरो के प्रति सद्व्यवहार 
करो, शुद्ध विचार करो, ओर बन्धुता का सवध स्थापित करो | 

जब तक आप में यह दृष्टि उत्पनन्‍्त नहीं होती, तव तक सम्यक्त्व भी 
उत्पन्न नहीं हो सकता । जो दूसरों के प्रति दुबु द्ि रखते हैं, दूसरों की मान- 
हानि करके उन्हें तिरस्कृत करने की भावना रखते हैं, उनके साथ सम्यक्त्व 
का सरोकार ही क्या है ? आप जानते ही हैं कि जिस मकान मे अडे खाने 
वाले, मदिरापान करने वाले और मासभक्षी जैसे अपर्मी लोग निवास करते 
हैँ, वद्धा किसी मले आदमी का रहना ही कठिन है। वह तो दूर से ही उस 
घर को नमस्कार करेगा ओर जहा इस अक्ार के भूत ताण्डव कर रहे हों, 
मलीन भावनाएं हो, वहा समकित का रहना भी सभवर नही है। भगवान्‌ महावीर 
का फर्मान तो यह है कि-- 

सव्वभूयप्प भूयस्स, सम्य॑ सूयाइ पास ओ | 

दशवैकालिकसज्न में मगवान्‌ ने यह पाठ पढ़ाया है कि जैसे आप सम्मान 
चाहते हैं, उसी प्रकार सभी अपना मान चाहते हैं। कोई अपमान नहीं 
चाहता | अतएवं जब तर आप प्राणी मात्र को अपनी आत्मा के समान 
नहीं समझते, तब तक आप में सम्यक्ल नहीं आ सकता | 
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घमंवन्धुओ तथा भगिनियों | मैं श्रापको एक प्रासंगिक सूचना कर देना 
चाहता ह। हम साधु बने हैं, हमने गृह-ससार का त्याग किया है | जो इन्द्रियो 
को जीतता है और अपने जीवन को सयम की साधना में लगाता है, वही 
सच्चा साधु है। साधु का जीवन मंजा हुआ होता है, त्यागमय होता है । 
वह रसना-इन्द्रिय को जितने परिमाण में वशीभूत करेगा, उतनी ही अपने 
ज्ञान, दशन और चारित्र की वृद्धि कर सकेगा | 


हमारे साधु-समाज में श्रमणसघ का निर्माण होने से पहले कितनी ही 
प्रकार की धारणाए प्रचलित थीं | किसी सम्प्रदाय में कोई वस्तु अचित्त मानी 
जाती थी, तो दूसरे सम्प्रदाय में वही सचित्त समझी जाती थी | इस प्रकार मत- 
मेद चलता रहता था | हम छुम्मस्थ हैं, अतएव कई वस्तुओं के सबंध में दावे के 
साथ निर्णय नहीं कर सकते कि अ्रमुक वस्ठु सचित्त ही है अथवा अचित्त ही है ? 
यह तो फेवली ही जान सकते हैं। किन्तु जहां तक बुद्धि काम करे वहा 
तक शास्त्रों के आधार पर निणंय करना द्वी चाहिए | पहले किसी किसी 
सम्प्रदाय में केला ग्राह्म माना जाता था और किसी-किसी में श्रग्राह्म समझा 
जाता था। कोई एरड ककड़ी, खरबूजा, छोटी इलायची ओर किशमिस लेते 
थे कोई नहीं लेते थे | कोई वादाम अखण्ड गिर लेते थे, कोई नहीं। 
इस प्रकार की विचार भिन्‍नता चल रही थी , ऐसी स्थिति में बढ़ी कठिनाई 
थी कि क्या माना जाय और क्या न माना जाय। किन्तु सबने एक साथ 
बैठकर विचार किया, सोचा, मंधन किया ओर निर्णय किया है | वह निर्णय 
जैनप्रकाश? में प्रकट हो चुका है। 


साधुओं का आहार, गुहस्थों पर निर्भर है, गुहस्थ, साधुओं के संयम के 
सरक्षुक ओर सहायक हैं | हमारे & हार की सदोषता और निर्दोषता कितने ही 
अंशों में आप पर अवलबित है। अतएव आपको हमारे शरीर की अपेक्षा इमारे 
संयम की अ्रधिक चिन्ता होनी चाहिए | यह शरीर सयम की साधना के लिए 
ही है| सयम पालन के लिए. उपयोगी साधन समझ कर ही हम इसकी रक्षा 
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कर रहे हैं | अन्यथा इस पुदूगल-पिए्ड को ढोते फिरने से लाभ ही क्या है। 

इस अपावन ओर व्याधिया के मन्दिर शरीर की अगर उपयोगिता है तो यही 

कि इससे आध्यात्मिक साधना में सहायता ले ली जाय | शास्त्र में कहा है-- 
अबि अप्पणो बि देहंमि नायर॑ति समाइय | 


अर्थात्‌- संत जन अपने शरीर पर भी ममत्व नहीं रखते हैं | इस शरीर में 
ममत्व रखने योग्य गुण है भी क्या १ फिर भी आत्मिक प्रयोजन की पूर्ति के लिए 
इसकी आवश्यकता है | इसी से यह वोमा उठाना पड़ता है। जब आत्म- 
साधना में यह उपयोगी नहीं प्रतीत होता ओर ऐसा जान पड़ता है कि इसकी 
सेवा करने से सयम में विष्त होगा, तव समभावपूवर्क इसका परित्याग कर दिया 
जाता है। अभिग्राय यह है कि सयम के लिए. शरीर है, शरीर के लिए, संयम 
नहीं है | ऐसी स्थिति में ग्राप सब ग्हस्थो को और विशेषत वह्विनों को हमारी 
यह दृष्टि भली-भाति समझ लेनी चाहिए और मुनियो को ऐसे पदार्थ ही देने 
चाहिए जिनसे उनके सयम में वाण उपस्थित न हो। 

भीनासर सम्मेलन में पूण केला लेने की मनाइ हो चुकी है| डुकडे भी 
हम तव तक नहीं ले सकते जब तक कि वे नमक या शक्कर के संयोग से 
प्रासुक न हो गये हों, शस्त्र परिणत न हो गये हों । इसी प्रकार छोटी इलायची 
भी नहीं ले सकते | यह सब निर्णय साधुश्रों ने मिल कर किया है ) परन्तु कल 
हम गोचरी के लिए गये तो छिलके वाले केले देने की कोशिश की गई। 
अतएव में आप को चेतावनी देना चाहता हूँ कि आ्राप हमारे सयम के 
सहायक बने | 

बहिनों | आह्यर-पानी का सम्बन्ध प्राय आपसे ही होता है | अत आप 
भी ध्यान मे रखिए कि जिन चीजो को हमने न लेने का निर्णय किया हैं उन्हें 
आप न दिया करें | अगर मूल-चुक मे कोई साष्ठु ऐसी कोई चीज ले लें तो 


श्राप स्पष्ट कद दीजिए कि आपका ऐसी चीजों को न लेने का नियम वन 
चुका ह्। 
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वहिनो और भाइयो | अगर आप ऐज़ा करेंगे तो साधुओं के सयम पालन 
में सहायता प्रदान करेंगे। आप के साथ साधु का घर्म का ही नाता है। 
अतएव आप किसी भी तरह के मोह में न रहें ओर एकान्त भाव से सयम की 
पालना का ही विचार करें | आप को भली भाति समझ लेना चाहिए और 
सदा ध्यान में रखना चाहिए कि खाने के लिए हमने सिर नहीं मु डाया हैं । 
सयम की साधना के लिए, इन्द्रियों को वश में करने के लिए और आत्मा के 
हित के लिए हम साधु बने हैं । 


तो में कह रह्म था कि आत्मा का कल्याण इन्द्रियों को वश में करने से ही हो 
सकता है । जो इच्द्रियो के वशवर्त्ती हो जाते हैं वे परलोक को तो बिगाड़ते ह्वी 
हैँ इस लोक को इस जीवन को भी विगाड़ लेते हैँ । श्रपनी जिन्दगी दु'खमय 
बना लेते हैं । उन्हें उस यजा की तरह सब सुख्ों से ह्वाथ धोने पढ़ते हैं । 
अतएव इन्द्रियों को वश में करना नितान्त आवश्यक है, अनिवाय है । 


बुद्धिमान डाक्टर या वैद्य शरीर में घुसे अनेक रोगों में से सर्वप्रथम भयानक 
रोग का ही उपचार करता है | इसी प्रकार हमारे जीवन में अनेक रोग घुसे हैं । 
उन सब के इलाज की आवश्यकता है, कितख्छु सब से भयकर रोग मिथ्यात्व 
का है | उसको सब से पहले मिदाना होगा और इसी,कारण में उसकी चिकित्सा 
करना चाहता हू । मिश्यात्व का महारोग चला गया तो अन्य सब चुटिया धीरे- 
धीरे रफा-दफा हो जाएगी | 


जो मिथ्यात्व का त्याग करते हैं ओर वीर प्रश्न के गुण गाते हैं वे, ससार- 


समुद्र से पार हो जाते हैँ आर अतन्त, अक्षय, अव्यावाध सुल्ठ के स्वामी हो 
जाते हैं 


, ब्यावर 
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बीर' सर्वेसुरासुरेन्द्रमह्चितो, बीर॑ बुधा संश्रिता- 
बीरेशामिहत स्वकर्मनिचयो, वीराय नित्यं नम । 
वीरात्तीथैमिदं ग्रवृत्तमतुलं, बीरस्यथ घोर॑तपो 
वीरे श्रीधृतिकीर्ति कान्तिनिचय' हे वीर ! भद्र दिश ॥ 


५ २५ 2५ ८ 


अहन्तो भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिता , 
आचार्या जिनशासनोन्नतिकरा पूज्या उपाध्यायका 
श्री सिद्दान्सुपाठका गमुनिवरा रत्नत्रयाराधका 
पञ्चैते परमेष्ठिन प्रतिदिन कुबेन्तु नो मढ़ गलम्‌ ॥ 


उपस्थित महानुभावो । शास्त्र में शानी पुरुषों ने श्रात्मकल्याण के लिए, 
निर्वाण के लिए. और आत्मिक आनन्द प्राप्ति के लिए, बहुत कुछ बतलाया है । 
महापुरुषों ने प्राणियों की आत्मा के उत्थान के लिए कोई बात उठा नहीं रखी | 
निरन्तर उन महापुरुषा की यही भावना रही है कि येन-केन प्रकारेश ससारी 
जीव जो यातनाएँ भोग रहे हैं खेद-खिन्न हो रहे हैं, शारीरिक, मानसिक श्रौर 
आध्यात्मिक व्यथा से पीड़ित हो रहे हैँ, श्रोर किसी भी अवस्था में आराम नहीं 
पा रद हैं, उन्हें सहृत-शान्ति मिले ओर वे सुखपूवंक जीवन यापत कर सके | 
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उन महापुरुषों की सदैव यही कामना रही | भूतकाल में जो अनन्त तीर्थंकर 
हो छुके, उन्होंने भी यही उपदेश दिया और आज महयविदेह क्षेत्र में जो बीस 
विहस्मान तीर्थंकर विराजमान हैं, वे भी प्राणियों को यही धम-देशना दे रहे हैँ 
ओऔर उनका एक मात्र उद्द श्य यहदी है कि ससार के मानव का कल्याण हो-- 
जो प्राण चत॒र्विष गति में भठक रहे हैँ -- उनसे छूटकर पचम गति ( मोक्ष ) 
को प्राप्त करें | उनके उपदेश का भव्य जीव वहा लाभ रहे हैं। आज यहा 
यद्यपि तीर्थंकर मगवान्‌ नहीं हैं, किन्तु उनके मार्ग को वतलाने वाले शास्त्र 
ओर सददुपदेष्णा मुनि तो हैं । 


श्रीमद्‌ उत्तराध्ययन सूत्र के दसवें अध्ययन मे भगवान महावीर स्वामी ने 
गौतम स्वामी को बताया-हे गौतम ! तुम्हें बहुत उत्तम अवसर प्राप्त हुआ है, 
क्योंकि इस समय तीर्थेकर, केवली, मन पर्यवश्ञानी, अवधिशानी आदि सब 
मौजूद हैं| यदि इस समय कोई प्राणी आत्म-चेतना प्राप्त करना चाहे तो उस 
के लिए समस्त साधन उपलब्ध हैं | झ्राज के युग के जीवों को जो जो साधन- 
सामी प्राप्त है, वह श्रागामी समय के जीवों को प्राप्त होने वाली नहीं है | 
पॉचवें आरे के जीव यही कहेंगे कि आज तीर्थंकर-केवली नही हैं, जिनसे हम 
मन के सशय दूर कर सकें ओर अनेक जटिल प्रश्नों को पूछु कर उन्हें हल 
कर सकें | पहिले तो मन में उठते ही ग्राणी अपनी-अपनी शकाओ का समा- 
घान कर लिया करते थे | पूछ लेते थे कि--'मगवन्‌ में भव्य हूँ या श्रभव्य ? 
में सुलमवोधि हूँ या दुलेभवोधि ? में परित ससारी हूँ या अपरित ससारी ? में 
चरस शरीरी हैँ या अचरम शरीरी श में क्ृष्ण-पक्ती हूँ या शुक्ल-पक्ती १?--प्रश्न 
करने में ही समय लगा करता था, उत्तर मे तनिक भी नही । भविष्यत्कालीन, 
सहृम और गहन प्रश्नां का निर्णय केवलशञानियो के सिवा कोई छुद्मस्थ नहीं 
कर सकता । यह विशेषता केवलज्ञानियों मे ही होती है। वही इन प्रश्नों का 
समुचित-समाधान कर सकते है | तीनो काली में तीनों लोकों में सूक्रम से सृक्तम 
वस्तु भी केवली से छिपी नहीं रह सकती ४ं। उनके ज्ञान में सभी वस्तुएँ आा 


खानी हे 


नी जीती पी >>- >>, 
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सज्जनो | प्रवचन में कई पारिभाषिक शास्त्रीय शब्द आ जाते हैं, जिनका 
अथे ओताओं को समझाना आवश्यक है | उसके अभाव में मन में शंका रह 
जाना सभव है। यहा भव्य” ओर अभव्यः दो शब्द आए हैं, जिनका अर्थ 
स्पष्ट कर देना उचित होगा। जिनमें मोक्ष जाने की योग्यता विद्यमान है और 
जो किसी समय भविष्य में मोक्ष-प्राप्त करेंगे, उन्हें भव्य कहते हैं | वह मोक्ष 
कभी भी जाए यह दूसरी वात है पर शक्ति मौजुद होने पर किसी भी समय 


मोक्ष-प्राप्ति बह अवश्य करेगा | 


सज्जनो । भव्य होना भी एक लब्धि है और यह लब्धि जप-तप करने से 
प्राप्त नहीं होती, जैसे कि अनेक प्रकार से तपस्या करने पर कई लब्धियों प्राप्त 
हो जाती हैं। भव्यत्व लब्धि स्वाभाविक है--जप-तप आदि के करने से प्राप्त 
होने वाली नहीं। यह भव्यत्व भाव-पारिणामिक है, स्वाभाविक है। कर्मों के 
उदय आदि द्वार न होने वाली वात को पारिणामिक भाव कहा जाता है। 
आशय यह है कि ऐसा नहीं है कि अच्छे कम॑ करने से भव्य और बुरे कर्म 
करने से प्राणी अभव्य हो जाए । किन्तु यह स्वाभाविक है | जो भव्यात्मा है 
वह भव्यात्मा ही रहेगा और जो अभव्यात्मा है वंद्द अ्रमच्यात्मा ही रहेगा। भव्य 
का अभव्य और अमव्य का भव्य किसी भी समय और किसी तरह होना श्रसभव 
है। सज्जनों | अभव्य जीवों के लिए. यह कितने दुख का विषय दै--कितने 
परिताप की वात है कि उन्हें कभी मोक्ष प्राप्त होगा ही नहीं १ वे श्रनन्‍्त काल 
तक ससार मे परिग्रमण करते ही रहेंगे। तात्पये यह है कि निश्चित रूप से 
किसी भी समय मोक्ष जाने वाले प्राणो भव्य और नहीं जाने वाले प्राणी अ्रमव्य 
कहलाते हैं । 


सज्जनो । में आपको कह रहा था कि भगवान्‌ महावीर ने फर्माया--'हे 
गौतम । तुम्हें बहुत अ्रच्छा श्रवसर प्राप्त हुआ है | इस समय तुम्हारे मन में 
नो भी शकाएं हो उन्हें निस्सकोच भाव से दूर कर सकते हो | पचम आरे के 
जीरा जा दुर्भाग्य रहेगा-- क्योकि उस समय जिन, तीर्थंकर और सामान्य केवली 





भी कोई न होगा | अवधिजशानी-मन पर्यवशञानी और केवलजशानी, इन तीन प्रकार 
के ज्ञानियों को केवलशानी माना गया है। जिन्हें अपने-अपने ज्षेत्र का सम्पूर्ण 
शान प्राप्त हो गया हो वे अपने अपने छ्षेत्र के केवली कहलाते हैं। किन्तु 
सर्वोपरि केवली तो वही होते हैँ जिन्होंने चारों घाति कर्मों को नाश कर दिया है, 
आओर अनन्त ज्ञान व अनन्त दर्शन को प्राप्त कर लिया है। चार घाति कर्मों 
ने ही हमारे अनन्ते ज्ञान ओर अनन्त दशैन आदि आत्मिक गुर्यों को ढक 
रखा है--इसीलिए: ये मत करने वाले कहलाते हैं | इन्हीं कर्मों के आवरण से 
प्राणियों को सच्चा शानमार्ग नहीं मिल पाता और अनन्त काल तक नाना- 
गतियों में भठटकते रहते हैं । 

है गौतम | इसीलिए पचम आरे के जीव कहेंगे कि आज जिन नहीं, केवली 
नहीं जिनसे हम अपनी शंकाओं का समाधान कर सके | 


प्रश्न किया जा सकता है कि यदि कोई जीवात्मा मगवान से पूछुती है 
कि--हे भगवन्‌ | मैं भव्य हूं या अमव्य (! भगवान सब जानते हैं, अत 
वें भव्य को भव्य और अ्रभव्य को अभव्य कह देंगे। किन्तु यदि अभव्य 
को अ्रभव्य कह दिया जाय तो ऐसे वचन उसको तीम वज्ज के समान प्रतीत 
होंगे--अत्यन्त दुखदायी लगेंगे । किन्धु अभव्य को भव्य तो नहीं कहा जा 
सकता | यदि अभव्य को भव्य कह दें तव तो लाभ ही लाम है । क्योकि 
कोई मालिक किसी से कह्दे कि व्यापार में तेरा हिस्सा है श्र ठुके उसमें लाभ 
हुआ है तो लाभ का समाचार सुनकर प्रत्येक को प्रसन्‍तता होना स्वाभाविक 
ही है | दुनिया लाभ में सम्मिलित होना चाहती है, हानि में नहीं। इसी प्रकार 
यदि अ्रभव्य को भव्य कह दिया जाय तो उसे असीम सुख प्राप्त होगा और 
उसे अभव्य कह देने पर बढ़ा आघात लगेगा | 


किंस्तु सज्जनो | वास्तविकता यह है कि भव्यत्व और अ्रभव्यत्व के सम्बन्ध में 
भव्य के मन में ही विचार उत्पन्न होता है। श्रभव्य के मन भे इस विषय भे कभी 
विचार आता ही नहीं है | 'मे सुलभ वोधी हूँ या दुलंभ बोधी ?-“मे कृष्ण पक्षी 
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हूँ या शुक्ल पक्ती !” इस प्रकार के प्रश्न भव्य 'जीव ही भगवान से करता है। 
अमव्य के मन में शकाए उत्पन्न होती हैं, किन्तु वे व्यावह्वरिक शकाएं ही 
होती हैं| उसके मन में शास्त्र विषयक या आत्म विषयक प्रश्न उत्पन्न ही 
नही होते | उसकी विचारधारा व्यावह्रिक होती है, पारमार्थिक नहीं | भद्गपुरुषो ! 
शास्त्रकार कहते हैँ -- 


“काले सुपत्तदानं, अन्ते समाहिमरणं अमव्य जीवा न पाव॑ति” 


अर्थात--श्रभव्य जीव अवसर मिल जाने पर भी सुपान्रदान का 
लाभ नहीं ले पाते और अन्तकाल आरा जाने पर घह समाधि मस्ण भी नहीं 
कर सकते, क्योंकि वह माया शल्य, नियाणा शल्य और मिशथ्यादशनशल्य आदि 
आदि पापों की आलोचना नहीं करते हैं। काय पैर में चुभ जाता है तो अ्रन्द्र 
ही श्रन्दर पीड़ा देता रहता है, इसी प्रकार आत्मा में भी तीन शल्य होते हैं 
ओऔर जब तक वह इन तीनों शल्यों की आलोचना नहीं करता है, तब तक पंडित 
मरण को भी प्राप्त नहीं हो सकता । जो माया भीतर ही मीतर परिताप देती रहती 
है, उसे माया शल्य कहते हू | जिसने करोड़ों का माल कौड़ियों में लुग दिया हो 
और बाद में भयानक मूल मालूम होने पर जो पश्चात्ताप करता है और अंदर ही 
अंदर जलता रहता है उसी तरह निदान-शल्य वाला जीव निरन्तर पश्चात्ताप 
करता रहता है कि--“श्रहो । मैंने थोडे से भीतिक सुख के लिए, भौतिक 
आनन्द के लिए, उस दुलैभ रतन को छुठा दिया और उस अमूल्य समय को 
नप्ट कर दिया जिसमें मुझे मोक्ष का महान श्रीर चिसन्‍तन सुख प्राप्त हो सकता 
था | जिस वस्तु के द्वारा में अनुपम लाभ प्राप्त कर सकता था उसे अजशानवश 
नप्ट कर दिया | सज्जनो ! व्यापारी लोग तो वाजार मे मूल्या के मिसर्तर उतार 
अढ़ाव में अपनी एक बार की हालि दूसरी वार पूरी कर लेते हैं, किन्तु निदान 
करके मोक्ष का सुख्ध खो देने पर उसकी पूर्ति करना कठिन है ओर वह अवसर 
बार वार आप्त नहीं होता । 


हिल 
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तीसरा शल्य है मिथ्या-दशन शल्य । खोटी श्रद्धा, खोदा विश्वास और खोदी 
मान्यता भी एक प्रकार के शल्य है | चुभा हुआ तोर शरीर को विदीर्ण करता 
रहता है--क्षत विज्षत करता रहता है--भीतर ही भीतर कसकता रहता है। 
उससे शरीर की शक्ति भी क्ञीण हो जाती है । जब तक वह निकल नहीं जाता, 
तब तक शरीर को और मन को शान्ति प्राप्त नहीं होती | उसी तरह मिथ्या 
श्रद्धा भी आत्मा को विदीण किए रहती है श्रोर उसके गुणों का नाश करती 
रहती है। वह पुरुष-वह प्राणी घन्य दे जिसे सच्चा सम्यक्त्व ग्राप्त हो 
जाता है और वह पुरुष दुर्भाग्यवान्‌ है जिसे मानव-देह प्राप्त करने पर भी 
सम्यक्त्व की प्राप्ति न हो सकी | शास्त्र में सम्यक्व को ऊचे से ऊचा स्थान 
दिया गया है | कहा है-- 


नरत्वे४पि पशूयन्ते मिथ्यात्व ग्रस्त चेतस । 
पशुत्वे5पि नरायन्ते सम्यक्त्वग्रस्त चेतस ॥ 


ग्रन्थकारों ने मिथ्यात्व को अत्यन्तद्रीन बताया है और सम्पक्त्व को 
बहुत बड़ा महत्वपूर्ण स्थान दिया है। वे कहते हँ--“हे मनुष्य । यदि ठुमके 
मानव-शरीर प्राप्त हो गया--दो कान, दो नेत्र, एक नासिका, एक मस्तक 
ओर सनुष्य की आकृति मिल गई पर आखिर तो यह शरीर मल-मूत्र का भडार 
ही है। पशु को भी अपने शरीर में कुल वस्तुए प्राप्त होती हैं । शरीर की दृष्टि 
से तुक में ओर पशु में कोई भेद नहीं। वल्कि मानव की देह अधिक विक्वतत 
आर निरुषयोगी होती है । पशु का शरीर तो फिर मी कुछ उपयोगी और कीमती 
होता है । जीवनोपयोगी कुछ वस्तुएं तो उससे वना ही ली जाती हैं । मानव का 
शरीर मिलने का फायदा क्या ! विना धर्म के मनुष्य सींग और पू छ वाले पशुओं 
के समान ही है | समकित के बिना दोना में तनिक मी अन्तर नहीं। आकृति 
का भेद वास्तविक मेद नहीं होता । मिष्दन्न चाहे गोल, लम्बा या चपथ, 
केंसा भी हो, उसको मधुरता का आकृति से कोई सम्बन्ध नहीं। किसी भी प्रकार 
को श्राकुति बना देने पर भी उसका रस वसा ही रहेगा | सधरता तो उसका 
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स्वभाव है । मूल्य उसको श्राकृति का नहीं होता बल्कि उसके मधुर रस का 
होता है । मोल होने से उसकी कीमत अधिक नहीं दी जाती और चपटी होने 
से उसका मूल्य कम भी नहीं होता | मधुरता तो मधघुरता ही है। जब उसे मुख 
में रखा जाएगा वह मधुर रस का परिचय देगी। इसी प्रकार यदि मनुष्य को 
मनुष्य भावी शरीर और तिर्यच को तियेच भावी शरीर मिल गया तो इससे 
उसकी विशेषता नहीं है । स्मरण रखो--शास्त्र में सहनन सस्थान वत्ताएं गए, 
हैं । किसी का शरीर समचतुरुस्र या स्वातिसस्थान वाला है--कोई न्यग्रोष 
परिमएडल वाला है, कोई कुब्जक, हुंडक या बवौना है। विभिन्‍न प्रकार की 
आकृति हो सकती है पर वह श्राकृति मोक्षु-प्राप्ति में वाघक नहीं होती। हा, 
सहनन की अवश्यमेव आवश्यकता होती है | तात्पय यह है कि सस्थान सोक्ष का 
बाधक नहीं है किन्तु उसके शान, दशेन और चारित्र विकृत नहीं होने चाहिए । 
सभी सस्यान वालों के लिए मोक्ष का मार्ग खुला है किन्तु उसमें ज्ञान, दशैन 
और चारित्र की आराधना अपेक्षित है | मूल्य यैली या वस्त्र का नहीं है किन्तु 
उसमें रखे हुए स्वर्ण और रनों का होता है | यैली का वर्ण चाहें काला, श्वेत, 
लाल, पीला या कैसा भी द्वो किन्तु उसमें सम्यक ज्ञान, दशेन और चारित्र रूपी 
रत होने चाहिए | इसलिए, हे भद्र पुरुषों । शानी कहते हैँ कि सब सस्थान 
वालों के लिए मोक्ष का द्वार खुला है--संस्थान के कारण मोक्ष के द्वार कभी 
बन्द होने वाले नहीं है। ज्ञान उचित और उचित दिशा में ले चलने वाला होना 
चाहिए | सच्चा और सीधा शान होना ही अच्छा है। जब चिन्तन सीधा है 
तो उसका अनुष्ठान भी सीघा होगा, ओर अगर अनुष्ठान सीधा दे तो उसकी 
क्रिया भी सीधी होगी । और जब इतनी सब चीजें सोधी होंगी तो मनुष्य का 
देह चाहें सीधा हो अथवा ठेदा हो, उसके लिए मोक्ष का द्वार अवरुद्ध 
नही होगा | 

में कह रहा था कि शरीर मनुप्य का या पशु का मिल गया तो क्‍या । दोनां 
ही अस्थि-चर्ममय दें ओर एक समान ही पुद्गल दोनों में हैं। मनृष्य और पशु 
की आयु भी करीव-करीच समान ही होती है | मनुष्य की जघन्य आयु अन्‍्तर्मु - 
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हूते की है और समू्धिम मनुष्य की तो आयु श्रन्तमु हूते की ही होती है। मल- 


मूत्र में चौदह जगह उत्पन्न होने वाले मनुष्य की जघन्य आयु तो अतमु हूते 
की होती ही है किन्तु संशी मनुष्य की भी जघन्य आयु अन्‍्तम॒ हूर्ते की हो सकती 
है | वह माता के गर्भ में आता है और वहीं मर जाता है। श्राप जानते होंगे 
कि एक दफा के सभोग-समय में नौ लाख सज्ञी मनुष्य उत्पन्न होते हैं--और 
उनमें से कोई जीव जन्म लेता है और बाकी सब मुत्यु को प्राप्त हो जाते हैं। 
उन्हें दुनिया के बाहर आकर उसे देखने का अवसर भी नहीं मिलता । पर 
कभी-कभी एक, दो, और चार भी जन्म ले लेते हैं। रोहतक में एक ब्राह्मणी 
के घर चार बच्चे हुए और बहुत लोग उन्हें देखने भी गए थे। इसी प्रकार 
स्थालकोद के पास सोलह नाम का एक गाव हैं, वह एक जाटनी के चार दफा 
चार चार बच्चे उत्पन्न हुए. | चार दफे चार चार बच्चो का जन्म लेना बड़ी 
बात नहीं पर उनका जीवित रहना महत्वपूर्ण बात हे। वे सोलह ही जीवित 
रहे और उनके ही परिवार से उस ग्राम का नाम भी सोलह गाव पढ़ गया। 
तांपपये यह है कि क्मभूमि के मनुष्य और तिर्येच की आयु एक दूसरे से कम 
नहीं है। जघन्य दोनों की अन्तमु हृते की और उत्कृष्ट करोड़ पूर्य की होती है । 
अकमभूमि के मनुष्य की आयु जघन्य तो पल्‍य के असख्यवें भाग की और 
उत्कृष्ट तीन पल्‍योपम की होती है और तियच जुगलिए की भी इतनी ही होती 
है | मनुष्य ओर तिर्यच दोनों की आ्रायु मे मी अतर नहीं है और शरीर की 
लम्बाई चौड़ाई में भी । मनुष्य जुगलिए, की उ० तीन गव्यूति की लग्बाई है और 
तिर्यच जुगलिए की उ० छु गाड (गव्यूति) की है। कर्मभूमि के तिर्यंच मच्छ 
की लम्बाई चौढ़ाई तो मनुष्य से भी अधिक है अर्थात एक हजार योजन की 
है। कहने का प्रयोजन है कि शरीर और आयु की दृष्टि से तिर्यंच मनुष्य से कम 
नहीं है। जब वेही सस्थान पशुओं में भी पाये जाते हैं. तब मनुष्यों की 
विशेषता क्या रही ९ अगर कोई विशेषता मनुष्य में है तो वह यही कि उससमें 
विवेक बुद्धि है जो पशु में नहीं पाई जाती। जैसे पशुओं में हिताहित का बोध और 
शान नहीं होता, उसी प्रकार मनष्यों में मी अगर वह बुद्धि न हो तो वह भी पशुत्व- 
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भाव को ही प्राप्त हो जाता है। जैसे चन्द्रमा और सूये के प्रकाश को राहु अस 
लेताहै, उसी प्रकार जिसकी विचार-बुद्धि और सम्यक्‍त्व को मिथ्यात्व रूपी राहु ने 
ग्रस॒ लिया है वह नर पशु के समान ही है| जो मिथ्यात्व में विचरण कर रहा 
है, जिसे हिताहित का सच्चा शान नहीं श्रोर जिसका आहार-विहार सादा और 
सरल नहीं, वह मनुष्यता के मूल गुणों से हीन ही कहा जाएगा। खान-पान 
में भी मनुष्य पशु के सद्श ही कहा गया है | 

नीति कहती है--- 

आहार निद्रा भय मेथनच, सामान्यमेतद पशुमिनेराणाम्‌। 

धर्मों हि. तेषामधिको विशेषों धर्मेण हीन' पशुभि- समान ॥ 

नीतिकार कहते हैं कि आ्राह्मर, निद्रा, भय और मैथुन मनृष्य और पश्ुु में 
समान रूप से ही होते हैं और ये क्रियाएं दोनों में वरावर हो होती हैं। मनुष्य 
को पशु से ऊचा स्थान और श्रेष्ठ पद दिलाने वाली वस्तु घममं ही है । वही एक 
ऐसी अत्यन्त महत्वपूर्ण वस्तु है, जो मन॒ष्य मे ग्रघिक है। धर्म-वेद्दीन मानव 
फो तो पशुओं के समुद्द में विहार करने वाला प्राणी ही समझा जाना चाहिए। 
किन्तु शास्त्रकार कहते हूँ कि वे पशु भी धन्य हैं, पुण्यशाली हैं, जिनको सम्यक्त्व 
की प्राप्ति हुई और जिनका चित समकित में ही स्मण कर रहा है। तिर्यच 
भी सम्पक्त्व-प्राप्ति से वचित नहीं होते | सज्जनो । मैं आप से पूछू -- मनुष्य 
श्रेष्ठ है या श्रावक ९”? उत्तर मे आप कह सकते हूँ कि सज्ञी मनुष्य तो संख्यात 
हूँ ओर आवक असंख्यात | शावकों की सख्या असख्यात इसलिए, है कि 
तियंच आवकों की सख्या असंख्यात हैं ओर मनृप्य शावकों से वे 
असमख्यात गुणा अधिक हैं। उन तिरयेचों को श्रावकत्व तव आया जब उन्हें 
सम्पक्व की प्राप्ति हुई | अ्रसंख्यात द्वीप सागरों में ऐसे जानवर हैं जिन्हें 
जाति-स्मरण आदि ज्ञान प्राप्त हो जाता है। कुछ जीव सम्यक्त् से पतित हो 
जाते हैँ और देव, गुद व धर्म की विराघना करते हैं। अगर वे सम्पक्‍्त्व में 
आयु का वंघ करें तो अवश्य वैमानिक देव वन जाएँ, किन्तु सम्यक्त्त से भ्रष्ट 
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होने से देवलोक के बजाय वे तियेड्च योनि में आते हैं और इस गति में जन्म 
लेते हैं। करनी की हुई व्यथे कभी नहीं जाती | जैसे खेत में डाला हुआ बीज 
बेकार नहीं जाता और समयानुसार निमित्त प्राप्त होते ही उसमें अकुर उत्पन्न 
हो जाते हैं, उसी प्रकार क्रिया भी समय पर फल अवश्य प्रदान करती है ! वे 


जीव एक नहीं, दो नहीं अनन्त सम्यक्त्व को प्राप्त कर पतित हुए तथा पहिले 
गुणस्थान में आए । किन्तु पतित होने पर उनका गिरना भी निष्परयोजन नहों 


होता बल्कि कुछ अर्थ रखता है क्योंकि ऊपर चढ़ कर गिरे हुए हैं | जो चढ़ता 
है वह कभी गिर भी सकता है और गिरकर पुन भी चढ़ सकता है। किन्तु जो 
कभी चढा ही नहों उसके लिए कठिनाई होती है । दुख उन्हीं के सम्बन्ध में 
अधिक होता है| जो व्यापार करता है वह कभी लाभ ओर कभी-कभी हानि 
भी उठा लेता है। पर यदि स्वेदा हानि ही हानि होती रहे तो वह व्यापार ही 
क्यों करेगा १ यदि नित्य लाभ ही लाभ होता रहे तो उस उपार्जित द्रव्य को रखने 
के लिए, उतना स्थान प्राप्त करना ही कठिन हो जाय । उत्थान और पतन तो 
सखार का नियम ही है | सम्यक्त्व से चढ़कर जो गिर जाए. उनका भी देशोन 
अधषुद्गल परावतैन ससार ही परिभ्रमण शेष रह जाता है | यदि पतित नहीं 
होते तो उसी भव से मोक्षु-प्राप्ति कर सकते थे | किन्तु गिर जाने पर भी उन 
का परिभ्रमण काल सीमित हो जाता है। बनिए का तेल से सना हुआ जो 
हार होता है वह जहाँ कहीं भी पड़ता है कुछ न कुछ लेकर ही उठता है -- 
क्योंकि उसमें पकड़ लेने की शक्ति विद्यमान रहती हैँ | इसी प्रकार जो पतित 
हो जाते हैँ वे भी सम्यक्त्व का कुछ न कुछ लाभ ले ही लेते हैं | जैसे कि कहा 
जा चुका है, जो पतित नहीं होते वे तो उसी भव में मोक्ष जा सकते हैं 
किन्तु जो पतित हो चुकें हैं, वे भी सम्बक्त्व के प्रभाव से एक दो भव या 
उत्कृष्ट देशोन अर्धपुदूगल परिभ्रमण करने पर अवश्य मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं। 
आर यह उत्कृष्ट काल है। 

में कह रद्द था कि मनुष्य श्रावक से तिय॑ब्च आवक श्रसख्यात गुणा हैं | 
मनुष्य तो सख्यात हैं, और उनमें भी कोई अज़ती हँ--कोई साधु हैँ और कोई 
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मिश्यात्वी हैं-और उन्हीं में से श्रावक बन रहे हैं। तियैड्च आवक अ्रघिक 
हैं किन्तु प्रत्येक तियंड्च को आवक वनने का अधिकार नहीं है | जो सम्यक्त्व 
से गिरे हुए तियड्च होते, और समुद्रादि में कहीं उत्पन्त हो जाते हैं और 
अगर उन्हें साधु मुनितज आदि के दशेन होने का अवसर प्राप्त हो जाय तो 
उन्हें जातिस्मरणादि ज्ञान हो जाता है श्रोर विचार आता है कि मैंने इन्हें 
कहां देखा है, दर्शन किए हैं, सेवा-लाभ प्राप्त किया है तो इस प्रकार सोचते 


सोचते उन्हें सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जाती है। वह जातिस्मरणज्ञान से अपने 
पूर्वजन्म को देखता है और कहता है--“अहो | आश्चय है कि मैंने श्रावक 


के ब्रत धारण किए थे और निर्दोष रूप से उनका पालन मी किया था किन्तु 
मिथ्यात्व के सम्परक से और पाखड में लिप्त हो जाने से में विरधक होकर 
तियेज्च बन गया । मैने अपने पापों का पश्चात्ताप नहीं किया। आलोचना 
नहीं की और उसी अवस्था में कालगति को प्राप्त हुआ और फलत यह 
जन्म धारण करना पढ़ा | सज्जनो | मनुष्य से भूल तो हो ही जाती है | यह 
हर प्राणी का स्वभाव है। जैसे वस्त्र फट जाता है ओर उसे सी लिया जाता 
है, उसी प्रकार समकित और व्रत धारण करने वाले से भी भूल हो ही जाती है पर 
उसकी आलोचना और पश्चात्ताप करके शुद्ध हो जाना चाहिए ! जैसे वस्त्र 
मलीन हो जाता है श्रौर उसे साबुन द्वाव साफ कर लिया जाता है, उसी 
प्रकार ब्त भग हो जाने पर उसकी आलोचना-प्रत्यालोचना द्वारा निर्दोष हो 
जाना पढ़ता है। शुद्धि नहीं करने के परिणाम स्वरूप ही प्राणियों को तियश्च 
गति में जन्म लेना होता है| श्रीमद ठाणागजी सूत्र में कहा गया है कि 
आलोचना भी कोई विरला ही कर सकता है | कई लोग अपने दोष भी 
स्वीकार नहीं करते हैं! अ्रपणध को नहीं मान कर अपने को सच्चा सिद्ध 
करने के लिए. मुकदमा लड़ते है, घर बार छुटा देते हैं, व्यथ समय और 
घन नघ्यद करते हैं, पर श्रपनी भूल स्वीकार नहीं करते। अपना अपराध 
स्वीकार करने के लिए भी आत्मा में वल होना चाहिए | मन का दुर्वेल व्यक्ति 
ऐसा नहीं कर सकता। जो मनुष्य पाप करके उसकी आलोचना नहीं करना 
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वह भीरू है, डरपोक है और निर्बेल है । उसे झूठी मान और प्रतिष्ठा का 
लोभी समझना चाहिए.। उसे आत्म-कल्याण की लालसा नहीं होती । इसी 
यश और मान के भूत ने प्राणियों को ससार में दुखी कर रखा है। यश का 
लोभी और दुबेल हृदय वाला मनुष्य सोचता है कि अगर में अपने दोषों 
को प्रकट कर दूंगा तो सब लोग मेरी निंदा करने लगेंगे, मुझे घिक्कार ने 
लगेंगे, चारों श्रोर फैली हुई मेरी कीर्ति में कमी हो जाएगी और मेरा अपयश 
बढ़ जाएगा। किन्तु बल्पुओं | में कहूँगा कि उसकी मान मर्यादा कम न 
होगी लेकिन इसके विपरीत उसके यश में अधिक वृद्धि होगी। दोषों को 
प्रकद न करने पर ही वह भीरू और कायर कहा जाएगा | सज्जनो | जो आत्मा 
के पापों की आलोचना करता है उसका जीवन शुद्ध, परिमार्जित और परि- 
शोधित हो जाता है। एक बढ़ा आदमी अगर अपना अपराध स्वीकार कर 
लेता है तो लोग उसे अधिक सम्मान देते हैं, उसका जीवन-स्तर ऊंचा उठता 
जाता है, और वह अन्य व्यक्तियों में आदरणीय वन जाता है | लोग उसका 
अनुकरण करके अ्रपने आपको और मी विशुद्ध वना लेते हैं। अपने पापों की 
आलोचना करके वह दूसरे पापी जीवों को उचित मार्ग का प्रदशन कर उन्हें 
पुएय के संचय करने को प्रेरित करता है। किन्तु यद्द कहते हुए मुझे दुख 
होता है कि बहुत से व्यक्ति लोक-मय के कारण आलोचना नहीं करते । बहुत 
से सोचते है कि जीवन में प्रतिक्षण छोटे और बड़े पाप होते ही रहेंगे, 
बहुत सावधानी रखने पर भी मानव स्वभाव के अनुसार अत-भग के दोष तो 
भविष्य में मी लगते ही रहेंगे, फिर आलोचना करने से लाभ क्या है ? आलो- 
चना के वाद में भी तो अपराध होना सभव है ही। सज्जनो। यह वात तो 
वैसी ही हुईं जैसे एक वार वस्त्र मलीन हो जाने पर सोचना कि इसे साफ 
करने से वया लाभ है ? यह तो बाद में फिर मैला हो जाएगा । पर यह विचार 
युवित-सगत नहीं | जो कपड़ा मैला हो गया है, साफ करने के बाद फिर मैला 
हो जाएगा, फिर भी उसे साफ किया जा सकता है | कोई सोचे की जीर्ण वस्त्र 
सीने के वाद भी फठ जाएगा, इसीलिए उसे सिर्ये ही नहीं तो यह क्या बुद्धिमत्ता 
५ दी जाएगी १ कपड़ा फटता रहता है और बुद्धिमान व्यक्ति समय समय पर 


न््जजिजिजज जज जी जी नी विज तीज जी घी" 


१३० अमववार्पाना भाग 
उसे सी-सी कर ठीक करता रहता है | इसी प्रकार जब-जब भी दोष लगता 
| है उसकी यथा समय आलोचना कर ली जाती है। कितने ही लोग सोचते है 
कि हम अन्तिम समय समस्त पापों की आलोचना एक साथ ही वर लेंगे। 
किन्तु उनका यह सोचना भी उचित नहीं है। जिस कृषक ने पहिले से खेत 
में हल जोत कर तैयार कर रखा है और समय पर वीज डाल दिया है, तो वह 
कुछ कालोपरान्त हरी भरी फसल का यथोचित लाभ भी अवश्य उठा लेगा | 
किन्तु जिसने जमीन तैयार नहीं की है, समय पर बीज नहीं डाले हैं, ल नहों 
चलाया है, सिंचन नहीं किया है, वह फसल का लाम नहीं उठा सकता। 
उसका बीज भी व्यर्थ ही जाएगा । इस तरह जिसने आलोचना का परिश्रम 
किया है, आत्मा रूपी क्षेत्र म॑ पश्चात्ताप के हल चलाए हैं, दोषों का कूढ़ा- 
कर्क्ट और घासफूस दूर किया है, सम्यक्‍्त्व के जल से सिंचन किया है, उसे 
पुण्य रूपी फसल को प्राप्त करने में विलग्व नहीं लगेगा। जिस विद्यार्थी ने 
परीक्षा के पाठ्यग्न थों का पहिले से ही गंभीर अध्ययन कर रखा है तो उसे 
परीक्षा के समय अधिक परिश्रम की आवश्यकता नहीं पडेगी | वह सरलता से 
ही उत्तीर्ण हो जाएगा। किन्तु जो परीक्षार्थी वपे मर अपने समस्त समय का 
नानाविध क्रीढ़ाओं में दुरूपयोग करता रहा ओर परीक्षा से यूवे एक रात्रि भर 
जागरण करके अध्ययन करता है, उसका उत्तीर्ण होना असभव है। इसलिए, 
सज्जनों | जो व्यक्ति हर समय अपने दोषां को दूर करता रहा और समस्त 
पापों की ययासमय आलोचना करता रहा, अन्तिम समय में भी उसे शेष रहे 
हुए पापा की आलोचना का अवसर मिल जाता है | किन्तु जो अपने पाप 
को छिपाता रह्य, पाप को पाप ही नहीं समझता रहा, वह अपने जीवन के 
अपराधों की ओर अन्तिम समय में दृष्टिपात नहीं कर पाता और डस 
आलोचना करने की ज्ञमता भी प्राप्त नहीं होती । 
भद्र पुरुषों । दुर्गन्‍्ध युक्त पदार्थों के सेवन करने से मुख सें मी दुर्गेन्ध आः 
जाती है| इसी तरह जिसकी प्रार्म्म से भावना शुद्ध रही है, उसकी श्रन्त तक 
भी भावना शुद्ध ही रहेगी | अ्रत प्रारम्भ से आत्मा को शुद्ध करते रहने के लिए 
लिन 0 जा 
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निरन्तर आलोचना करते रहना चाहिए | सज्जनों । प्राणी तिथ्छ्च योनि में 
इसीलिए उत्पन्न हुएए कि उन्होंने अन्तिम समय में अपनी शआ्रात्मा को पाप 
रहित और विशुद्ध नहीं वना पाया था । यदि वे आलोचना के द्वारा पविन्न हो 
जाते तो देव लोक श्रथवा मोक्त प्राप्त कर लेते | 


कई लोगों को श्रालोचना फरने में सकोच लगता है, झिकक होती है । 
किन्तु में उन्हें अधिक नि सकोच और निडर बनने के लिए: प्रेरित करू गा। 
कई गुप्त रोग ऐसे होते हैं जिन्हें प्रत्येक व्यक्ति के सामने प्रकट नहीं किया 
जाता किन्त चिकित्सक के समक्ष तो सभी रहस्य बिस्तुत रूप से खोलने ही 
पड़ते हूँ | इसी प्रकार पाप रोगों से पीढ़ित प्राणियों की चिकित्सक रूपी मुनियों 
को सब कुछ बताने में तनिक भी सकोच नहीं करना चाहिए। अ्रपनी भल 
को तत्काल स्त्रीकार कर सुधार लेने में ही उनका द्वित है। साधारण व्यक्तियों: 
की तो बात द्वी क्या है ? गौतम स्वामी जैसे चउनाणी, भगवान महावीर के 
सबसे श्रेट और प्रिय शिष्य चौदह हजार मुनियों के ऊपर गणधर रूप मे जो 
महात्मा ये, उन्होंने भी अपनी समस्त भुलों ओर अपराधा को नि सकाच भाव 
से स्वीकार किया था | 


गौतम स्वामी एक बार नगर में गोचरी के लिए गए.। जब श्राह्र पानी 
लेकर लौटने लगे तब उन्हें मालूम हुआ कि यहा पर पौषधशाला मे आनन्द 
श्रावक पौषधादि द्वारा आव्म साधना कर रहे हैं। मुझे ऐसे घर्मात्मा आवक से 
मिलना चाहिए। वे वद्य गए और आनन्द जी ने उन्हें विधिवत्‌ बन्दना की 
ओर पूछा-- स्वामिन्‌ । श्रावक को अश्रवधिज्ञान होता है ९” गौतम ने जवाब 
दिया--“होता है ।” फिर आनन्द जी ने कहा कि मुझे अवधिज्ञन हुआ है 
ओर में पूर्वादि तिरछो और ऊपर नोचे की दिशाआ में अमुक अमुक दूरी 
ज्लेत्र देख रहा हूं । उन्होंने समी वाते यथार्थ रूप से उनके सामने प्रकट कर 
दीं। आनन्द जी का शान बहुत गमीर विशाल ओर सृूक्त्म धा। इतनो बाते 
सुनकर गौतम स्वामी ने कहा--“श्रावक जी । श्रावक को अवधिशन होने प 
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भी इतना विस्तृत, विशाल ज्ञान नहों हो सकता । अत तुम्हें इस मिध्या-कथन 
की आलोचना करनी चाहिए और प्रायश्चित्त लेना चाहिए |” किन्तु आनन्द 
जीने बढें विनीत भाव से कहा--'भगवनू। प्रायश्चित्त सच्चे को करना 
चाहिए अथवा गलती करने वाले को ९? इस पर गौतम स्वामी ने कहा कि 
चास्तव में प्रायश्चित्त तो गलती करने वाले को ही करना चाहिए। तब आनन्द 
जी ने कह्दा--जो छुछ में कह रहा हूं चह बिल्कुल सत्य और यथार्थ है। यह 
छनकर गौतम स्वामी निरुत्तर हो गए। उनके मन में विचार-विमशे होने लगे 
आर वे सीधे भगवान्‌ महावीर के पास पहुँचे | वे सोच रहे थे कि आनन्द कह 
रहे हैं कि मुझे इतना ज्ञान हो गया है--मैं उन्हें भकूठा नहीं कह सकता । पर 
यह केसे सभव है कि उन्हें इतना शान हो जाए? वे वडे सशय में पड़े 
हुए थे । 

भगवती सूत्र में आया है कि गौतम ने प्रश्न किया---“सगवन्‌ । क्‍या साधु 
भी आकाक्षा मोहनीय कमे मोगता है !” उत्तर मिला--“हा | मोगता हैं । 
शानान्तर, भंगान्तर, लिगान्तर आदि के द्वारा साधु सी काह्ामोहतीय कमे का 
चेदन करता है। उसे ज्ञान के विषय में नासा प्रकार के सन्देह उत्पन्न होते 
हैं। उदाहरणा्थ--अ्रवषिज्ञान और मन पर्ययशान, दोनों क्ञायोपशमिक हैं, दोनों 
रूपी पदार्थों को ही जानते हैं, दोनों को इन्द्रिय और मन की सहायवा की 
आवश्यकता नहीं होती, दोनों विकल प्रत्यक्ष हैं, फिर इन्हें श्रलग-अलग कहने 
की क्या आवश्यकता थी १ इस प्रकार श्ञान के विषय में सन्देद उत्पन्न छोता 
है। दर्शन के विषय में भी शका होती है + यथा- जैसे अवधिशान से पहले 
होने चाला अवधिदशन कहा गया है, उसी प्रकार मन पर्यवज्ञान से पहले मन*- 
पर्येयदशीन क्‍यों नहीं माना गया ९ चारित्र के विषय में भी ऐसी अनेक शकाएँ 
उत्पन्न होती हैं, यया--इनका चारित्र कैसा है श्रोर इनका कैसा है १ इससे 
मोक्ष मिलता है या उससे मोक्ष मिलता है ? अगर ययाख्यात-चारित्र से मोक्ष 
स्लता है तो शेष चार चारित्रों की प्रर्पणा और आयघना करने से क्या लाम 
गन के विषय में भी उसे शंका हो उठती है» यथा--द्वव्य को प्रघान 
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रूप से विषय करने वाला द्रव्यार्थिकनय है और पर्याय को प्रधान रूप से विषय 
करने वाला पर्यायाथिकनय है, तो गुण को विषय करने वाला गुणार्थिकनय 
अलग क्यों नहों कहा है। इसी प्रकार व्यवह्वारनय कुछ कहता है तो निश्चयनय_ 
कुछ और ही कहता है। शब्दनय का जो मन्तव्य है, समभिरूढ का उससे 

मिन्‍न ही दृष्टिकोण है। और एवभूतनय निराली ही मान्यता प्रकट करता है । 

इसी प्रकार काज्षामोहनीय के प्रभाव से व्रतों के विषय में भी सन्देह होने लगता 
है। जैसे--भगवानू्‌ पाश्वेनाथ के शासन में चार और भगवान्‌ महावीर के 
शासन में पॉच महात्रत क्यों हैं? जब दोनों का उद्देश्य समान है और काये 

भी समान ही है तो फिर महात्रतों की संख्या में मेद होने का क्या कारण है ९ 

अगर भगवान्‌ पाश्वैनाथ के चार महात्रतों से मुक्ति मिल जाती है तो पॉच 

मद्दाज़्तों की क्या आवश्यकता है ? नहीं मिल सकती तो भगवान्‌ पाश्वेनाथ ने 

चार महात्तों की प्ररूपण क्यों की ? उन्होंने मोक्ष कैसे पा लिया ? 


इस प्रकार के सन्देह उत्पन्न होने पर साधु भी चक्कर में पड़ जाता है | 
यद्यपि उसे जिन वचन में अविश्वास नहीं होता, फिर भी शंकाएँ उसके चित्त 
को असित कर लेती हैं। काक्षामोहनीय कम का उदय आता है तो आत्मा में 
एक प्रकार की उथल-पुथल मच जाती है। 


हाँ तो गौतम स्वामी भी उथल-पुथल में पड गये। उन्होंने भगवान्‌ के 
मुखारविन्द से निर्णय कर लेने का विचार किया | फौरन भगवान्‌ के पास 
आये और ४चछा करके अपने संशय का निवारण कर लिया | के 


के 


सज्जनो । भगवान्‌ तो पहले से ही मन की वात जान रहे थे ? उनसे तो 
भूत-भविष्य और वर्तमान काल की बात कोई भी छिपी हुई नहीं थी | गौतम 
स्वामी ने कहा--“हे सगवन्‌ । में आपकी आजा लेकर गोचरी को गया तो 
आपके अन्तेवासी, श्रमणोपासक शअ्रनन्थमक्त आनन्द आवक आत्म-साधना 
में लगे हुए हैं, ऐसा मुझे शात हुआ । सासारिक सब प्रपच छोडकर वे अपनी 
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आत्मा के कल्याण में लगे हुए थे | उन्हें तपस्या और साधना द्वारा आत्म- 
शुद्धि के सिवा जग का और फोई काये रुचिकर नहीं होता था । 

सज्जनो । समय में क्रितना महान्‌ परिवतेन हो जाता है | तव और अब 
में सृष्टि की प्रत्येक वात वदली हुई मालूम पढ़ती है | आज के मनुष्य अन्तिम 
अवस्था वृद्धपन आ जाने पर भी सासारिक कार्य नहीं छोड' पाते | कहते हैं-- 
“महाराज! अभी तो मेरे सव वालक नादान हैं, समभदार नहीं हुए, घर में 
तो में ही अकेला सयाना हूँ ।” कितनी नासमकी और पागलपन की वात है ९ 
अयने भविष्य के सुघार के लिए कोई तनिक भी प्रयत्व नहीं करना चाहता | 
सम्र्त अग-प्रत्यग ओर इन्द्रियाँ शिथिल हो गई है किन्तु तृप्णा भगवती निरन्तर 
चलपती होती जा रही है--- श्रागे बहती जा रही है| लोग कहते हँ--“महा- 
राज । सब कार्य सम्पन्न करके अन्त मे धम्व्यान तो करना ही है|” पर अरे 
मूर्ख । इसके पहिले अगर तेरी जीवन लीला ही समाप्त हो गई तो फिर क्या 
होगा ) 


कहा है -- 


“रह गए काम जगत्‌ के अधूरे, करने वाले होगए पूरे | 
तृष्णा कर कर मर गए मूरे, तृष्णा नाहीं मरती है ।” 


दुनिया के लोगों का जीवन किस प्रकार व्यतीत हो रहा है, यह श्रीमद्‌ उत्तरा- 
च्ययन के चोदढवें अध्ययन मे भगवान्‌ ने बताया है । लोगों की लीला का 
चरणेन करते हुए उसमे चित्रण किया गया है कि किस उद्द ड भाव से ससारी 
जीव अपना जीवन नष्ट कर रहा है । किस तरह अमूल्यक्षण व्यथे बर्बाद 
करता जा रहा है । 


कहा है -- 


+पुसच मे अत्यि इम च नत्थि | इस च मे किच्च, इम अकिच्च | 
त्मेष मेव लालप्पमाण, हरा, हर॑ति क्ति कह पमाओ [” 


तान वाद श्ब्ध्‌ 
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इसमे यही बताया गया है कि संखारी जोवा की विचारधाराएँ किस प्रकार 
उथल पुथल होती रहती हैँ ? मानव विचार करता है कि अमुक वस्तु मेरे घर 
में, दूकान में है, अमुक वस्तु मेरे पास नहीं है। उसे मुझे प्राप्त करना है| यह 
काम तो मैंने कर लिया है ओर वह काम नदी किया है | घर की दूकान तो 
बन गई है, पर श्रमी तीन मंजिली हवेली नहीं वन पाई है । इन लड़कों की 
शादी तो करली है पर लड़किया की अभी करनी बाकी है और पुत्र, पोच्रों के 
लालन पालन, शिक्षा विवाह आदि मे ही जीवन समाप्त हो जाता है। किन्तु 
ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि तू इघर घन, सम्पत्ति और मान मर्यादा लूटने में लगा 
हुआ है, पर धीरे घोरे, शान्तिपूवेंक, अन्दर ही अन्दर, चुपचाप तुमे भी कोई 
लूठता जा रहा है | तू औरा का स्वर्ण, द्रव्य और अथे लूट रहा है पर काल 
नेरा अत्यन्त बहुमूल्य अविनाशी आत्मिक घन-सम्यक्त रत्न लूटता चला जा 
रहा है| तेरे जीवन का एक-एक श्वास लुगता जा रहा है। तस्कर की भाति 
अनन्त समय से काल तेग जीवन नष्ट करता जा रहा है | भद्र पुरुषों | इस 
तरह अपना जीवन वर्बाद न करो । इस उचघडेबुन मे न रहो--“यह कर लिया 
इतना शेष रह गया है |” “इस फिक्रो इन्तजार में श्यामो सहर गई ।? 
सज्जनो | एक समय आएगा कि लोग कहेंगे--“चलो, ले चलो ।” 
चार मनुष्य आएँगे और लेकर शगीर को चिता की अग्नि में रख देंगे, मिट्टी 
में दफना देंगे।जो श्वास चली जा रही है--वह फिर कमी लोट कर नहीं 
आएगी। वह मास, वह तिथि, वह वार तो फिर आएगा लेकिन उस मास में 
उस तिथि में, गई हुई श्वास फिर कभी लौट कर नहीं आएगी | इसलिए जो 
समय मिल गया है, उसका पूय लाम उठा लेना चाहिए | 
कहा है -- 
“ज्ञाजा वच्चड रयणी, न सा पडिनियत्तइ, 
अधम्म॑ कुणमाणस्स, अफला जन्ति राइयओ। 
जाजा वच्चड रयणी, न सा पडिनियत्तइ, 
धस्म॑ च कुणमाणस्स, सफला जन्ति राइओ ॥?” 


न्जाः 
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दे दुनियाँ के लोगों | तुम माया में क्यों उलमक रहे हो १ क्यों ञपना समय 
नष्ट कर रदे हो ? जो रात्रि और दिवस व्यतीत हो गए, हैं, वे आने वाले नहीं 
हैं | बीतते हुए समय में अगर पाप करोगे, जुल्म करोगे ओर अस्याचार करोगे 
तो जीवन ब्था ही है | अगर दक्ष सवेदा हरे भरे रहेंगे तो वे सदा मथुर-मघुर 
फल भी देते ही रहेंगे | जिन्होंने लगाए हुए. इक्षों को समुल नष्ट कर दिया है, 
उन हत-भागियों को उसके फल कहाँ से प्राप्त होंगे ? जो प्राणी घर्मं करता है, 
सामाजिक, संवर और पौषध करता है, साधु और आवक के त्त अगीकार कर 
के उनका निर्दोप रूप से पालन करता है, भगवान्‌ ने कहा है कि उनका 
जीवन उनके यत-दिन ओर प्रत्येक क्षण पूर्ण सफल होते हैं। उन्हें घम रूपी 
हरे भरे वक्त के मघुर फल भी हमेशा आप्त होते रहते हैं | 


साहूकार ने अपना जो धन व्याज पर हूगा खखा है, दद्ट तो चा£ गत 
हो ग्रथवा दिन, निरन्तर बढ़ता ही चला जाएगा । जिन्होंने अपनी श्वासों को 
धर्म में लगा खखा दे उनके प्रत्येक श्वास की कीमव बढ़ती जाती है। इसके 
विपरीत जो अपनी श्वासों को पाप में लगा रहा है उसे घर्म का कोई लाभ नहीं 
मिल सकता, किन्तु अ्रधम का कुफल ही भोगना पडेगा | 


बन्छुओ । वे आभूषण किस काम के जिनसे शरीर के श्रग प्रत्ूग और 
इन्द्रिया ही हटने लगें ? वह गले का हर किस उपयोग का जिससे श्वास ही 
सकने लगे ९ इतना वह कस जाए कि दम भी घुटने लगे। इसी प्रकार उस 
अधमेमय जीवन का सुख भी किस काम का जिससे आत्मा का पतन ही होने 
लग जाय | कवि ने कहा-- 
उस सुख माथे धूल पडे, जो अभूु से दूर कराय । 
वलिहारी उस हु.ख की जो, अञ्जु से देत मिलाय ॥ 


कवि कहता है कि उस सुख पर लानत हे जो परमात्मा से ही अ्रलग 
कर टे| इससे तो वह दुखट्टी अच्छा है जो कि परसात्मा की ग्राध्ति करा 
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देता है | कहने का भाव यह है कि दुनिया के सब कार्य तो अधूरे रह गए 
किन्तु कार्य करने वाले समाप्त हो गए।। जिनकी आयु करोड़ करोड़ पूवे की, 
चौरासी चोगसी लाख पूर्व की थी, उन्हें भी अपने काये अधूरे छोड़कर जाना 
पड़ा । अरे प्राणी । तेरी तो थोड़ी सी जिन्दगी है | इसमें तू क्या कर सकेगा ९ 
यदि अब भी बुद्धि से काम लेना चाहे तो ले सकता है | 


में आप से कह रहा था कि गौतम स्वामी भगवान्‌ के पास पहुँचे और 
कहा -हें भगवान्‌ ! में सश्नावक आनन्द जी के पास गया था, जो कि आत्म- 
साधना कर रहे हैं | मेरी आत्मा उनकी तपस्या और साधना को देखकर 
बढ़ी प्रसन्न हुई । उन्होंने मुझसे प्रश्न किया कि क्‍या श्रावक को अवधिशान 
हो सकता है ? मैंने उत्तर दिया--हा हो सकता है। पर अवधिशान उतना 
विशाल और विस्तुत नहीं हो सकता जितना तुम कह रहे हो | मैंने उन्हें गलती 
का प्रायश्चित्त करने के लिए. कहा इसके पश्चात्‌ आनन्द ने कहा कि जो में 
कह रहा हूँ वह बिल्कुल सत्य और यथार्थ है। मेंने अपने शान में ये सभी 
बातें देखी हैँ | मे यह सुनकर सशय में पढ़ गया | 


सप्जनो । वैसे तो गौतमस्वामी को चार ज्ञान थे ओर अगर वे श्ञानों का 
उपयोग करते तो तत्लुण सब कुछ निणेंय कर सकते थे। किन्ध्र इतना होते 
हुए भी उन्होंने भगवान्‌ महावीर स्वासी से इस सम्बन्ध में पूछना ही उचित 
समझा | महापुरुषों के लक्षण यही होते हैं | प्रत्येक के जीवन में कुछ सिद्धान्त 
होने चाहिए, जिसके अनुसार उसे चलना चाहिए | आजकल के च्यक्ति स्वार्थ 
को लेकर चलते हैं। आजकल दुनिया में जितनी मी अनुचित क्रियाएं चल 
रही हैं, सब स्वार्थ के लिए ही हैं | सज्जनो | आ्राज धर्म के कार्यों में, साधना 
के कायों में स्वार्थ बुद्धि ही सर्वत्र रहा करती है । निश्चित सिद्धान्तों के अनुसार 
कुछ काम नहीं होता | कभी कुछ ओर कभी कुछ । घोखा देने वाले अथवा 
स्वार्थ साघने के लिए. सभी अनुचित उपायों गे काम में ले लेते हैं। अवसर- 
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वादियो, ठुग्हारे जीवन का कोई सिद्धान्त स्थिर होना ही चाहिए. । उसके बिना 
जीवन पिछुड़ जाया करता है। वह अपने ध्येय को कभी आप्त नहीं 
हो सकता । 


मनुष्य के लिए ससार और घर्म अलग-अलग होने चाहिए | ससारी वातों 
को घमे के मामले में नहीं लाना चाहिए | रोहतक के पास 'कानी! नामका एक 
गाव था। वहाँ थोकड़ों के जानकार एक श्रावक जी रहा करते थे | आप जानते 
ही होगे कि राग और दोष की अग्नि बड़ी भयकर और खतरनाक होती है । 
इसकी ज्वाला बडे-बडे कऋषि, मुनि और महात्माओ को भी अपनी लपेट में ले 
लेती है | ऐसा सनने मे आया कि वह्य के उन आवक को अपने ही भाइयों ने 
मुसलमानों के द्वारा मरवा डाला । द्वष में सनुष्य अधा हो जाता है। बहुत 
जलडाई भंगडे हुए बहुत मुकदमे चले, यहा तक कि समाज दो भागों में विमक्त 
हो गया, दो घड़े पड गए | अत्यन्त हेष ओर वैमनस्यथ होने पर भी इतनी 
बात अवश्य थी कि जब कोई मुनि महात्मा आते और एक पडे वालों के 
किसी मकान मे ठद्दर जाते तो सभी लोग उत्साह पूर्वक बिना भेद भाव के 
दशन करने के लिए और व्याख्यान श्रवण के लिए शञ्ाते थे।वे कहते थे 
कि हमारी लडाई सासारिक कार्यों में है, पारमाथिक कार्यो मे नहीं । हम यहा 
आते हैं तो सन्‍्तो के पास, किसी अ्रन्य व्यक्ति विशेष के पास नहीं। इसीलिए 
में कहता हूं कि मनुष्य के कुछ सिद्धान्त-नियम और मर्यादाए होनी ही चाहिए । 
ससार के प्रपचो को लेकर धर्म को भी छोड़ देना कहाँ की बुद्धिमत्ता है ९ 
आपसी घरेलू वैमनस्थ ओर द्वोप धार्मिक क्षेत्र मे लाने से क्या लाभ 
होगा ९ 


तो मे कद रहा था कि गौतमस्वामी के कथन पर भगवान्‌ महावीर स्वामी 
ने निर्णय दिया कि आनन्द का कथन सत्य है | तुम भूल पर हो और तुम्हें इस 
भूल की आलोचना करनी चाहिए | पश्चात्ताप करके आत्मा को शुद्ध करना 
चाहिए | श्री गीतमस्वामी ने जो चौदह हजार मुनियों में शिरोमणि थे, अपनी 
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भूल को स्वीकार किया | महावीर स्वामी ने भी अपना निर्णय देने में इस बात 
का विचार नहीं किया कि गौतम मेरा सर्वश्रेष्ठ और अत्यन्त प्रिय शिष्य है | 
उन्होंने यह भी न सोचा कि इससे गौतम को मानहानि होगी। न्याय ओर 
सत्य ससार में किसी के मानापमान की अपेक्षा नहीं करते--वहा इनका कभी 
प्रश्न दी नही उठता | 


कहने का तात्पय यह है कि मल छुदमस्थ से ही होती है, सन्ज्ञ से कद्रापि 
नहीं। साधु को भी आञाकाक्षा मोहनीय कम का उदय हो सकता है। भूल हो 
जाना, शका हो जाना महत्वपूर्ण नहीं है, किन्तु श्ञानियो से पूछुकर शंका का 
समाघान कर लेना चाहिए | 


शास्त्रों ने शरीर अवगाहना ओर आयु को विशेष महत्व नहीं दिया है, 
महत्व की वस्तु “दर्शन? है | वह पशु, मनुष्य से कई गुना श्रेष्ठ है जिसको 
सम्यक्त्व की प्राप्ति हुई है | उसका स्थान सम्यक्त्व ह्वीन मनुर्ष्या से इमेशा बहुत 
ऊँचा रहेगा | सज्जनो । शरीर की स्थूलता और विशालता नगण्य ही होती है | 
सम्यक्त्व ही अत्यन्त बहुमूल्य वस्तु है । जिस मनुष्य को सम्यक्त्व की प्राप्ति 
हुई है, वह धन्य हे और जिसको नहीं वह घिक्कारने के येग्य ही है । 


शास्त्रकार कहते हैं-- 


“ज्द्ध णु वि उत्तमं मुहे, सदृहणा पुनरावि दुल्लहा । 
भिच्छन्त निसेवए जणे, समय॑ गोयम समा पस्रायए |”? 


प्रथम तो उत्तम सूत्र का श्रवण करना ही दुरलभ है और कदाचित , श्रवण 
करने को मिल भी जाए तो उस पर श्रद्धा होना कठिन है। ससार में मिध्यात्व 
का प्रचार और सेवन करने वाले मनुष्य चहुत हैं। सुन लेना दूसरी बात है 
ओर दवदयों मे पूर्ण रूप से विश्वास कर लेना दूसरी | आप लोगों ने सुनते सुनते 
वर्षो बिता दिये किन्तु आज भी आप वही है, जहा पहले थे आगे नहीं 
बढे हैं, किन्‍ठ पीछे ही खिसके हैँ इसका कारण यही है कि सम्यक्त्व ने आपके 
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दयों में अच्छी तरह स्थान नहीं वनाया है | इसीलिए जीवन लोम तृष्णा 


और मोह में ही व्यतीत हो रहा है। लोभ भी एक विडम्बना ही है। जहा 
मिथ्यात्व का उदय द्वोता है वहा तृष्णा का वेग भी बढ़ जाता है | 


एक सेठ था। उसके पास घन-ऐश्वर्य अपार था। परनन्‍्ठु वह लालची और 
कृपणु था | न तो स्वय॑ धन का उपभाय करता था और न करने देता था | एक 
बार जब श्राद्ध के दिन आए तो सेठानो ने कह कि कल आपके पिताजी के 
श्राद्ध का दिन है | यह सुनते ही सेठ का विचार आया--हाय, 
अब ब्राह्मण को भोजन करना पडेगा ओर कुछ खच्चे भी करना पढ़ेगा | आप 
तो जानते द्वी हंगे कि गुद की आज्ञा तो अझलो जा सकती है किन्तु जगदम्बा 
की आशा का पालन तो करना ही पड़ता है। श्रत सेठ ने ऊपरी मन से कह 
दिया कि --“हों, भ्ाद्ध तो करना ही होगा | में किसी ब्राह्मण को कल भेज दूंगा 
सेठ एक ब्राह्मण के घर गया ओर पूछा कि कल तुम्हारा निमन्त्रण मेरे घर 
पर है, तुम्हारी ख़शक कितनी है, ताके उसी अनुसार से मोनन बनवाया 
जाय ? ब्राह्मण सेठ की बातों से समझ गया कि यह बहुत लालची मालूम 
होता है। भ्रत उसने कहा --“"सेठजी | मेरी खुसक का कुछ न पूछिए, सिफे 
पावमर अनाज खाता हूँ ।” सेठ ने सोचा कि अच्छा हुआ | थोड़े म ही काम 
निकल जाएगा। पिता भी तृप्त हो जाएँगे । वे ब्राह्मण को कल के लिए निर्म- 
अण देकर आगए | उन्होंने सेठानी से कह दिया कि कल अमुक समय पर 
रविदत्त जी पंडित आएंगे, उन्हें तुम भोजन करा देना और ऐसा कह कर वे 


दूकान पर चले गए । सेठानी ने वाद में सोचा--मेरे ससुर जी तो बहुत घन- 
ऐश्वव छोड़ कर गए है श्रीर अगर उनके निमित्त थोढा-सा मी खर्च न किया 
तो सच किस काम का १ ऐसा सोच कर उसने भ्राद्ध के निमित्त हलुआ, पूरी, 
सीर आदि तरह-तरह के मिष्ठान्न और व्यंजन वनाए | दूसरे ढिन नियत 
समय पर पड़ित जी आ पहुंचे | सेठानी ने उन्हें आदर सहित बैठावा । पाँव 
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घोए. | और पितृ तर्पण करने के बाद प्रेम के साथ उन्हें भोजन कराया | एडित 
जीने भी बढ़े प्रेम से तीन-चार दिन का भोजन एक साथ ही उद्रस्थ कर 
लिया । भोजन के बाद उन्होंने कहा--सेठजी कल मुझे दस स्वर्ण मुहरो की 
दक्षिणा देने के लिए कह गए थे | यदि आप देना चाहें तो दीजिए, अन्यथा 
में जा रहा हूँ | सेठानी ने कह् --कि यह तो बहुत अच्छी वात है । अगर सेठ 
जी की भावना ऐसी है तो में उसमें वाधक नहीं वनना चाहती है। उसने 
प्रसन्‍नता से मुहरें लाकर दे दीं। ब्राह्मण उन्हें लेकर अपने घर आया और 
अन्दर कमरे में जाकर सो गया | उसने अ्रपनी पत्नी को समझा दिया कि सेठ 
अगर आए. तो कह देना कि--“दुष्ट । तूने तो भोजन में विष मिला कर मेरे 
ऊपर महान्‌ अनथ कर डाला और मेरा सौभाग्य ही मुझसे छीन लिया |? जब 
सेठ घर पर आए, तो उन्होंने सेठानी से पडित जी के बारे मे पूछा । सेठानी 
ले कह्य--मैंने उन्हें मोजन करा दिया और आपके कथनानुसार दस स्वर्ण 
मुद्राएँ भी दक्षिणा में दे दीं।! यह सुनते ही सेठजी के होशहवास गायब होगए, 
श्वास फ़ू्ल गया और चेहरे से पसीने के कण भी ठपकने लगे | वे मोजत 
'करना तो भूल गए और सीधे ब्राह्मण के घर जा पहुँचे । जाते ही उन्होंने देखा 


कि ब्राह्मणी जोरों से रो-रो कर विलाप कर रही है | सेठजी ने उससे पूछा पडिन 
जी कहां हैं ? ब्राक्षणी ने रोते हुए कहा--अरे दुष्ट | पडितजी-पंडितजी अब 
क्या करता है ? मैं तो लुट गई | हाय । मेरे ऊपर अनर्थ होगया । तुमने उन्हें 
जहर देकर मेरा सत्यानाश ह्दी कर डाला | हाय, हाय |” यह सुन कर सेठजी 
अपने शरीर की सुघ-बचुध भूलकर एकदम किंकतेब्य विमूढ होगए | चुपचाप 
हाँफते हुए किसी तरह घर आए,। उन्होंने सेठानी से कह कि यहाँ अगर कोई 
पूछ-ताछ करने आए तो कहना कि हमने पडितजी को न तो खाना ही खिलाया 
ओर न कोई दक्षिण ही दी | इस तरह सेठ का हाल बहुत खराब हुआ । भय 
ओर चिन्ता के,कारण उनका मन वहुत ही अशान्त ओर व्यथित होगया। 
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सज्जनों | कृपणा का यही हाल होता है | धन उपार्जन करने वाले करते- 
करते समाप्त हो जाते हैं। मु का शेर मित्रा है तो उसका पूरी तरह 
उपयोग करों। आत्मा में रमणु कपरे--साधना, तपस्था ओर त्याग द्वारा उसे 
पत्रित्न और पवित्रतम बनाकर कपायमल दूर करो श्रौर ससार-सागर से पार हो 
कर निर्वाण के अविनाशी सुख की प्राप्ति का प्रयत्न करो | 


ब्यावर 
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उपदेशदाता का दायित्व 
बोर स्वेसुरासुरेन्द्रमहितो, वीर बुधा संश्रिता 
वीरेशामिहत स्वकर्सनिचयो, बीराय नित्यं नस । 
वीरातीथेमिदं ग्रवुत्तमतुलं, वीरस्य घोर तपो 
वीरे श्रीधृतिकीति कान्तिनिचय हे घीर | मद्र दिश ॥ 
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अहंन्तो भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्दाउच सिद्धिस्थिता , 
आचार्या जिनशासनोन्नतिकरा पूज्या उपाध्यायका 
श्री सिद्धान्ससुपाठठका भसुनिवरा रत्नत्रयाराधका 
पञ्चेते परमेष्ठित प्रतिदिन कुबेन्तु नो सड गलम्‌॥ 
सम्य पुठुषो तथा वहिनो | कल कह्ाय था कि केवल मानव का शरीर 
मिल जाने से ही कारये तिद्ध नहीं हो जाता | मानव-शरीर के साथ मानव की 
विशेषताएं भी श्रानी चाहिए । उन मानवीय विशेषताओआ मे एक मूलभूत 
विशेषता है--सम्यक्त्व | है 
उत्तगध्ययन सूत्र में जीव को जिन चार श्रंगो की प्राप्ति दुर्लभ बतलाई 
है, उनमे माणुसत्तः अर्थात्‌ मनुष्यत्व को सर्वप्रथम दुर्लभ कहा है| विशेष 
ध्यान देने की वात यह है कि शास्त्रकार ने मनुष्य-शरीर को दुलेभ न कह 


अटल जीत 
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कर “मनुष्यत्व” को दुर्लभ कह्ा है | इसका मर्म यह है कि अनेक मनुष्यों में 
मनुष्यत्व नहीं पाया जाता । वे मानवीय आकृति पाकर भी वास्तविक मानव 
नहीं वन पाते । कोरी मानव-आक्ृति से क्या लाभ है ? वह तो वनमानुस को 
भी प्राप्त होती है । मानव-श्राकृति में अगर मनुष्यत्व की प्रतिष्ठा हुई, तव तो 
बह सार्थक है अन्यथा निरथेक है। 

मनुष्यत्व क्या है ? कौन-सी रेखा है जो मनुष्य को इतर प्राणियों से विभिन्‍न 
बनाती है ? इसका उत्तर कल दिया गया था कि घमें ही मनुष्य की विशेषता 
है। धमें की आयधना करने की योग्यता जैसी मनुष्य में है, अन्य प्राणियों में 
नहीं है। अतएव घर्म की विशिष्ठता के कारण ही मनुष्य भाव की 
ओष्ठता है। 


मानव जीवन में जबतक मानवता नहीं आती, तव तक न धम की 
आराघना हो सकती है और सन सम्यग्दशन ही आ सकता है | मानवता समकित 
की भूमिका तैयार करती है। 


मनुष्य को कोई इमारत खड़ी करनी है तो पहले ऊबढ़खाबढ़ भूमि पाठ 
कर वराबर कर ली जाती है। और फिर दूसरी कारवाई आरम्म की जाती है। 
इसी प्रकार सम्पग्दशन की इमारत खड़ी करने के लिए, सुन्शर भवन का 
निर्माण करने के लिए, जीवन में बेटी हुई मूलभूत बुराइयों को, मानवता 
विरोधी तत्वो को, जिनके कारण जीवन अस्त व्यस्त हो रहा है, निकाल कर 
फंकना श्रावश्यक है [ उन्हें इठाये बिना सम्यक्त्व प्राप्त नहीं हो सकता । 


ताकत की दवा तमी दी जाती है, जब शरीर में से रोग पूरी तरह निकल 
जाय | किसी मनुष्य को, शरीर में शक्ति का सचार करने के लिए वलवद क 
ओर शक््तिप्रद औपघ लेनी है, तो उसे पहले शरीर को रोग-रहित बनाना 
पढेगा | गग्णावस्था में वलवद्ध क ओऔपध देना और लेना विचास्णीय होता 
है | इससे हानि पहुंचने की समावना है | इसमें न दवा देने वाले की वुद्धि- 
मत्ता ऐ और न लेने वाले की । 
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इसी प्रकार जब तक जीबन में मिथ्यात्व रूपी रोग विद्यमान है, तब तक, 
अन्य कोई ओषघ काम नहीं आती | अ्रतएव सर्वप्रथम मिथ्यावरोग इयने का 
ही प्रयत्न करना चाहिए | पमिथ्याहृष्टि को कितना ही कद्दटा जाय, हित की घात 
समभाई जाय, उसे पसद नहीं आती | श्रोर कदाचित पसद आ जाय तो वह 
इसके लिए, यथेष्ट लाभदायक नहीं सिद्ध होती। श्रतणव अ्रन्यान्य बीमारियों 
का इलाज करने से पहले मिथ्यालव-रोग का इलाज होना चाहिए | उसके लिए 
सम्बक्त्व ही एक मात्र अमोघ ओषघ है । 

मगर सम्यक्त्व से पहले मानवता आनी चाहिए । जीवन के विकासक्रम में 
पहले मानवता का दर्जा है। 

मानवता वह विशिष्ट गुण है, जिसके ऊपर मनृष्य-जीवन टिका हुश्रा 
है | सदाचार, सहिषगुता, सद्भाव, सहानुभूति, दीन-दुखियों के साथ सहयोग 
और प्राणी मात्र के प्रति प्रीति होना ही मानवता है | ये गुण मानवता के बोधक 
हैं, सूचक हैं। ये साघारण गुण हं। जिस प्रकार मनुष्यों को दाल, रोटी, 
चॉवल आदि तो खाने ही पढ़ते हैं, यह मनुष्य की साधारण खुराक है, अर्थात्‌ 
जीवन के लिए अनिवाय खुराक है | किन्तु जब ल्योहार आता है तो माल 
बनाया जाता है, काई विशिष्ठ भोजन वनाया जाता है। वह विशिष्ट भोजन 
हमेशा नहीं होता, कभी-कभी हो होता है | इसी प्रकार मानवता के साधारण 
गुण तो दाल-रोटी के समान हैं, जिनके विना मानत्रता रूपी जीवन टिक ही 
नहीं सकता | सम्यक्त्व त्योद्दार के समय बनने वाले भोजन के सप्तान है। 
यह कभी-कमी मिलता है| इसके प्रति भी उपेक्षा नहीं होनी चाहिए | 


[सज्जनों | आपमें से कितनेक लोग माला फेर कर और आलुपूर्वी गिन 
कर उसे माये से लगाते हैं श्रोर आख। पर लगाते हैँ। तो क्‍या इसके पीछे 
भी कोई महत्वपूर्ण योजना है? आपका न कोई उद्देश्य है और न ग़रुण- 
अवगुण का विचार है | किस गुम ने आपको पढ़ाया है कि माला और 
आनुपूर्यी आप ललाट पर रणर्ड़ा ? माला जपने के लिए है, न कि मस्तक 
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या पेट का दर्द मिटाने के लिए | कही आख का दर्द मिट्ते-मिठ्ते मणिया 
आख में लग गया तो फिर लेने के देने पड़ जाएगे। मगर अनेक कुरूढिया, 
कुप्रथाए मनुष्य के पीछे हाथ धो कर पड़ गई है | अगर इसमें कोई महत्व है 
तो मुझे भी समझता दो | में भी सत्य वात स्वीकार कर लुगा। अगर आप 
नहीं समझा सकते तो में क्या विश्वास कर लू कि आगे आप ऐसी भूल नहीं 
करेंगे ? वास्तव में यह सव अश्ञानपूर्ण, मिथ्याव सूचक वाते हैं, जिनका 
आत्मा के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है।] 

हा, मूल वात पर आइए । में कह रद्य था कि वल या शक्ति की दवा 
तमी उपयोगी सिद्ध होगी, जव रोग दूर हो जाय | 

कोई कहते हईँ---भगवती सुनाओ, पर्णवणा सुनाओ। और कल एक 
सज्जन वोले कि व्याख्यान दो घटे तक हो तो अच्छा है। मगर दोया चार 
घंटे तक सुनने का फल क्या है ९ सुने व्याख्यान को जीवन में उतारोगे तो बह 
थोड़ा भी पर्याप्त है । अगर सुनने का व्यसन मात्र ही है कि चलो महाराज 
बोलते हें श्रीर हमारी सामायिकें पूरी हो जाती हैं, तो वात दूसरी है| मंगर अधिक 
देर तक व्याख्यान हो या थोड़ी देर तक, कभी व्याख्यान न हो तो भी आपको 
अपने कत्तेव्य का पालन करना ही चाहिए | 


हों, तो मैं ने वतलाया कि जीवन की कीमत समकित के साथ है और 
समकित का नम्बर आता है मानवता के वाद ! जैसे दाल-रोटी प्रतिदिन को 
ख़ुराक है, साघारण मोजन है और विशेष भोजन कभी-कमी किया जाता है, 
दसी प्रकार मनुष्य अपने जीवन मे सम्यगृज्ञान, द्शेन और चारित्र रूप विशेष 
गुण भर सके तो अ्रत्युत्तम है, किन्दठु मानवता तो कम से कम होनी दी 
चाहिए क्योंकि जहा मानवता नहीं है, वहा समकित का प्रदुर्भाव नहीं हो 
सकता । 


शानियों ने वतलाया है कि जीवन में यदि मानवता है-सच्ची मनुष्यता 
है, तो मनुष्य को कभी न कभी समकित का बोच मिल ह्वी जाता है। जमीन 
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तैयार होगी तो वर्षा होने पर वीज बो सकते हो। इसी प्रकार मानवता की 
भूमि तैयार होगी तो उसमें समकित का बीज वोया जा सकेगा। 


सज्जनो | ज्ञानी पुरुष वतलाते हैं कि जब जीवन निखर जाता है और 
मानवता आ जाती है, तो अनेक कारणों में से कोई कारण मिल जाता है और 
सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जाती है । उन अनेक कारणों में से उपदेश भी सम्य- 
वत्व का एक कारण है | घर्मोपदेश सुनकर अनेक जीवों ने सम्यकत्व की प्राप्ति 
की है ओर मुक्ति पाई है | मगर उपदेश-उपदेश में भी अन्तर है। उसी का 
उपदेश असर करता है, जिसके निज के जीवन में सम्यक्त्व हो | जिसका 
जीवन सम्यग्दशन से हीन है, वह दूसरे की आत्मा पर रग नहीं चढ़ा सकता | 
जिस शिक्षक ने जो पाठ स्वय नहों सीखा, वह बच्चों को वह पाठ कैसे पढ़ा 
सकता है १ शिक्षक जो पाठ वालकों को पढ़ाता है, पहले स्वयं ही उसे पढ 
लेता है । यही वात उपदेशक, वक्ता, व्याख्याता या कथा करने वाले के विषय 
में भी समभनी चाहिए | यह सब एक के ही नाम हैं। उपदेश-शब्द की 
व्युपत्ति इस प्रकार है--डपः यह उपसर्ग है और “दिश! घाव है। उप? 
का अथे है--समीप या पास | 'दिशु! घातु का श्रर्थ है--देशना देना या 
शिक्षा देना | तो जो पास में आता है, पास में वेठा है या सुनने के लिए 
आया है, जिसकी उपस्थिति वक्ता के समीप में है, उसे शिक्षा देना ही 'उप- 
देश” कहलाता है। और “व्याख्यान! का अथे है--किसी तत्व की, पदार्थ की “ 
या विषय की अच्छे रूप से, विशद्‌ रूप से, खुलासा रूप से व्याख्या करना, 
विस्तार के साथ उसे समभाना | उपदेश को कथा भी कहते हैं। कथन करने 
को कथा कहते हूँ | किसी विषय को लेकर श्रोताओं के सामने कथन करना 
कथा है। यह सब समभने के लिए. उपदेश के ही नाम हैं, पर्यायवाची 
शब्द हैं। 7 


सज्जनो । उपदेशदाता को बड़ी जिम्मेवारी है | पाट पर बैठ जाना कठिन 
नहीं है । परन्तु स्व तत्व को भली भाति समझ कर श्रोताओं को समभाना 
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ओऔर उनके गले उतारना सरल नहीं है । इसके लिए बढ़ी योग्यता की आव- 
श्यकता है। वक्ता में श्रोताओं से अधिक योग्यता होनी चाहिए | जो सब 
प्रकार से योग्य होता है, वद्दी जनता पर अपना प्रभाव डाल सकता है और 
उसे अपनी ओर आकर्षित कर सकता है। वक्ता में अगर पर्याप्त योग्यता न 
हुई तो उसकी ओर श्रोताओं का खिंचाव नहीं होगा और उसका उपदेश व्यर्य 
प्रलाप सिद्ध होगा। 


आशय यह है कि वक्ता में कुछ विशेषताए होती हैं, कुछ विशिष्ट गुण 
होते है । तभी वह सफल वक्‍ता बन सकता है। प्रश्न हो सकता है कि वक्‍ता 
में क्या विशेषताएं होनी चाहिए ? इसका उत्तर यह है कि वक्‍ता में दृढ़ श्रद्धा 
होनी चाहिये | उपदेशदाता अपनी श्रद्धा म॒ मजबूत होगा तो उसके श्रद्धान को 
कोई डावा डोल नहीं कर सकेगा | वही वक्ता डॉवा डोल मानसिक स्थिति वाले 
श्रोताओं को सही रास्ते पर ला सकता है। इसके विपरीत जो वक्‍ता स्वय ही 
अपनी श्रद्धा से डगमगा रहा है, वह गिरते हुए दूसरों को कैसे सँभाल सकेगा ! 
अतएव बता का श्रद्धान ओर सम्यक्त्व सुदृढ़ होना चाहिए । 


सज्जनो | मन्दिर के शिखर पर लगी हुई ध्यजा का स्वभाव हिलने का है | 
किन्तु ध्वजा हिलती है तो हिला करे, मन्दिर तो नहीं छलिता है | यदि मन्दिर 
ही दहिलने लगे, डगमगाने लगे तो ध्वजा किसके सद्दारे स्थिर रह सकेगी ९ 
अतएव वक्ता का दृढ़ होना आवश्यक है| इमारत की तरह उसकी श्रद्धा की 
नॉंव सुद्ढ होनी चाहिये। वह रेत पर खड़ी हुई इमारत की तरह नहीं होनी 
चाहिए. | संसारी जीव अनेक प्रकार के प्रलोभनों में पढ़कर चलायमान होते 
रहते हैं, परन्तु बता चलायमान नहीं होना चाहिए | 


समरभूमि में जब सेना प्रतिपक्षियों का सामना करने को अ्रग्नसर होती 

है, अपने राष्ट्र की रक्ता के लिए प्रयत्तशील होती है, उस समय प्रेरणा देने 
वाला झौर सेना को प्राण प्रण से जकने के लिए. उत्साहित करने वाला अगर 
कोई द्ोता है, तो वह सेनापति होता है। उस सेनापति के चल, प्रेरणा पर 
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और दृढ़ता पर ही- सैनिक युद्ध क्षेत्र में, आगे से आगे, प्रतिपक्षी की तरफ 
बढ़ते हैं| सेनापति की प्रेरणा पर ही प्रतिपक्षी-सेना पर विजय प्राप्त की जाती 
है और अपने देश एवं राष्ट्र की रक्षा की जाती है। इस प्रकार विरोधियों 
पर विजय-प्राप्ति सेनापति पर निर्भर है | सेनापति का साइस, उत्साह, शौर्य, 
समर कौशल और घेये इतना दृढ होना चाहिये कि वह किसी भी स्थिति में 
पराजित न हो । 


जो सेनापति स्वय॑ कायर है प्रतिपक्षी के शस्त्रवल और सैनिक समूह को 
देख कर मैदान छोढ़ कर भाग जाता है तो सेना किस के बल-बूते पर ठद्दर 
सकेगी ९ उसे भी भागते देर नहीं लगेगी । सेनापति के बिना सेना टिक नहीं 
सकती । 


सच्चे वीर योद्या सोच-समझऋू कर कदम बढाते हैं और जब कदम वढ़ा . 
देते हैं तो फिर पीछे नहीों हटते | वे धनी के नाम पर मर मिठते हैं, प्राणों का 
| उत्सगे कर देते हैं मगर विमुख नहीं होते | 


सेनापति में ऐसी दृढ़ता चाहिए। उसकी विचारघाय निश्चित होनी 
चाहिये | वह समरयागण में जाता है तो जान हयेली पर लेकर जाना चाहिए | 
अगर वह मैदान में जाकर भागता है तो इससे अधिक कलक और लज्ना की 
बात दूसरी नहीं हो सकती | उसके भाग जाने के वाद सेना के पैर नहीं टिक 
सकते । 


तो जो वात भौतिक युद्ध के विषय में है, वही आध्यात्मिक युद्ध के विषय 
में भी है। घर के क्षेत्र में, अध्यात्म के रणागण में कर्म-शनुओं से मुकाविला 
करना है। मिथ्यात्व रूपी प्रतिपक्षी से डट कर लोहा लेना है और उस पर 
विजय प्राप्त करना है | इस युद्ध में वक्ता सेनापति के समान है। वही अपनी 
सेना को श्राध्यात्मिक क्षेत्र में आगे बढाने वाला है। अगर वह अपनी सेना 
को समकित के क्षेत्र से हठाकर मिथ्यात्व की तरफ ले जाता है तो फिर उसे 
रास्ता खोजना भी कठिन हो जाएगा | 


श्ष्८ प्रेमसुधा पाँचवों भाग 
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ओर उनके गले उतारना सरल नहीं है। इसके लिए बड़ी योग्यता की आ्राव- 
श्यकता है| वक्‍ता में श्रोताओं से आऋधिक योग्यता होनी चाहिए । जो सब 
प्रकार से योग्य होता हे, वही जनता पर अपना प्रभाव डाल सकता है और 
उसे अपनी ओर आकर्षित कर सकता है। ववता में अगर पर्याप्त योग्यता न 
हुई तो उसकी ओर श्रोताओं का खिंचाव नहीं होगा और उसका उपदेश व्यर्थ 
प्रलाप सिद्ध होगा | 


आशय यह है कि वक्‍ता में कुछ विशेषताए होती हैं, कुछ विशिष्ट गुण 
होते है। तभी वह सफल वक्‍ता बन सकता है | प्रश्न हो सकता है कि वक्ता 
में क्या विशेषताएं होनी चाहिए. ! इसका उत्तर यह है कि वक्ता में दृढ़ श्रद्धा 
होनी चाहिये | उपदेशदाता अपनी श्रद्धा में मजबूत होगा तो उसके भ्रद्धान को 
कोई डावा डोल नहीं कर सकेगा | वही वक्का डॉवा डोल मानसिक स्थिति वाले 
श्रोताओं को सद्दी रास्ते पर ला सकता है। इसके विपरीत जो वक्ता स्वय ही 
अपनी श्रद्धा से डगमगा रहा है, वह गिरते हुए दूसरों को कैसे संभाल सकेगा १ 
अतएव वक्‍ता का श्रद्धान और सम्यक्त्व सुह्ढ़ होना चाहिए | 


सज्जनो । मन्दिर के शिखर पर लगी हुई ध्वजा का स्वभाव हिलने का है। 
किन्तु ध्वजा हिलती है तो ह्विला करे, मन्दिर तो नहीं हिलता है | यदि मन्दिर 
ही हिलने लगे, डगमगाने लगे तो ध्वजा किसके सहारे स्थिर रह सकेगी 
अतएव व॒क्‍ता का दृढ होना आवश्यक है। इमारत की तरह उसकी श्रद्धा की 
नोंव सुदृह होनी चाहिये। वह रेत पर खड़ी हुई इमारत की तरह नहीं होनी 
चाहिए, | संसारी जीव अनेक प्रकार के प्रल्ोभनों में पड़कर चलायमान होते 
रहते हैं, परन्तु वक्ता चलायमान नहीं होना चाहिए । 


,. समरभूमि में जब सेना प्रतिमक्षियों का सामना करने को अ्रग्नसर होती 
' है, अपने राष्ट्र की रक्षा के लिए. प्रयत्नशील होती है, उस समय प्रेरणा देने 
वाला और सेना को प्राण प्रण से जुकने के लिए. उत्साहित करने वाला अगर 
कोई छोता है, तो वह सेनापति होता है। उस सेनापति के बल, प्रेरणा पर 


हा 
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और हृढ़ता पर ही सैनिक युद्ध क्षेत्र में, आगे से आगे, प्रतिपक्ती की तरफ 
नढ़ते हैं। सेनापति की प्रेरणा पर ही प्रतिपत्षी-सेना पर विजय प्राप्त की जाती 
है और अपने देश एव राष्ट्र की रक्षा की जाती है। इस प्रकार विरोधियों 
पर विजय-प्राप्ति सेनापति पर निर्भर है। सेनापति का साहस, उत्साह, शौर्य, 
समर कोशल और थैये इतना दृढ़ होना चाहिये कि वह किसी भी स्थिति में 
पराजित न हो । 

जो सेनापति स्वय॑ कायर है प्रतिपक्षी के शस्त्रवल और सैनिक समूह को 
देख कर मैदान छोड़ कर भाग जाता है तो सेना किस के बल-बूते पर ठहर 
सकेगी १ उसे भी भागते देर नहीं लगेगी। सेनापति के बिना सेना टिक नहीं 
सकती । 


सच्चे वीर योद्धा सोच-समक कर कदम बढ़ाते हैं और जब कदम वहा _ 
देते हैं तो फिर पीछे नहीं हटते | वे धनी के नाम पर मर मिटते हैँ, प्राणों का 
है उत्सग कर देते हैं मगर विमुख नहीं होते | 


सेनापति में ऐसी दृहता चाहिए। उसकी विचारधाय निश्चित होनी 
चाहिये | वह समरागण में जाता है तो जान हथेली पर लेकर जाना चाहिए | 
अगर वह मैदान में जाकर भागता है तो इससे अधिक कलक ओर लज्जा की 
बात दूसरी नहीं हो सकती | उसके भाग जाने के बाद सेना के पैर नहीं टिक 
सकते | 


तो जो बात मौतिक युद्ध के विषय में है, वहीं श्राध्यात्मिक युद्ध के विषय 
में भी है। धर्म के क्षेत्र में, अध्यात्म के रणागण में कम-शत्रुओं से मुकाबिला 
करना है। मिथ्यात्व रूपी प्रतिपक्षी से डट कर लोहा लेना है और उस पर 
विजय प्राप्त करना है | इस युद्ध में वक्ता सेनापति के समान है। वही अपनी 
सेना को आध्यात्मिक क्षेत्र में आगे बढ़ाने वाला है। अगर वह अपनी सेना 
को समकित के ज्षेत्र से हञकर मिथ्यात्व की तरफ ले जाता है तो फिर उसे 
णास्ता खोजना भी कठिन हो जाएगा । 
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आज कितनेक सैनिक अस्तव्यस्त हो रहे हैं, उनका जीवन स्थिर नहीं है 
और कोई किघर तो कोई किघर भाग रहा है। ऐसे लोग मिथ्यात्व रूपी शत्रु का 
सफलतापूर्वक सामना नहीं कर सकते ) इसका कारण यह है कि सेनापतियों ने 
उन्हें ठीक रूप॑ में प्रेरणा नहीं दी है। जिस रूप में प्रेरणा मिलनी चाहिए थी, 
उस रूप में नहीं मिल पाई है | ! हा 


इसलिए, में कहता हूँ कि जिस पर्मेपदेष्य के द्वारा श्रद्धान धृढ़ू करना है, 
सम्यक्त्व पाना है, उसका श्रद्धान तो दृढ़ होना ही चाहिए. ! वक्‍ता की यह सब 
से पहली और प्रधान विशेषता है। केवल पाट पर बैठ जाने से ही कोई सफल 
वक्ता नहीं बन सकता । 

सज्जनो | पजाव में आये समाज का बहुत जोर हे | बहा इश्वर कु त्ववाद 
का खश्डन और अकत त्ववाद का समर्थन से साधारण जनता के सामने करना 
कोई मामूली वात नहीं। बहा मेरे प्राय पब्लिक लेक्चर सावेजनिक व्याख्यान 
होते थे। पजाव में दूसरे भी साधु थे | वे कहने लगे -- हम भी सावेजनिक व्याख्यान 
ढेंगे। खैर साहब, वे बैठ गये भाषण देने और वह भी शेर की दाढ़ में हाथ 
डालने ) उन्होंने व्याख्यान तो सावेजनिक दे दिया, पर कर्तृत्व का खडन करने 
के बदले मंडन कर गये। उसका समर्थन करने लगे |>बहाँ जो समझदार 
श्रावक थे, उन्होंने बतलाया कि थ्ाज तो बड़ी भारी भूल हो गई ) तब मैंने 
कहा साधु को इस ज्षेत्र का अनुमव नहीं है | कहावत है-- 


। उतने पर पसारिए, जितनी लाबी सौर। 


इसलिए भगवान्‌ महावीर स्वामी दशवैकालिक यूत्र में कहते हैं--हे साथ, 
हे श्रावक ! ऐ कार्यकर्ता | तू अपने वल ओर सामथ्य को पहले देख ले और 
फिर किसी काम को हाथ में ले। अपने बल और सामथ्य का विचार किये 
5 ही किसी काम को हाथ में लेगा तो अन्त में “असफलता का मुह देखना 
पड़ेगा। , 


._ ्रकिम्का 
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यहा वल और सामथ्यै-दो शब्दों का प्रयोग किया गया है । वल शारीरिक 
शक्ति का द्योतक है ओर सामथ्ये शब्द मानसिक शक्ति का | किसी भी-कार्य 
को करने के लिए. शारीरिक वल की भी आवश्यकता होती है | किसी तपैदिक 
के मारे से कद्दा जाय कि तू तपस्या कर ले, बेला तेला या श्रठाई कर ले, 
श्रमदान कर अ्रथवा सेवा का लाभ दे, तो उसके लिए यह सब केसे शक्य हो 
सकता है १ उसे तो अपने शरीर का वोक सम्हालना ही मारी हो रहा है। 

कई आदमी ऐसे भी देखे जाते हैँ जिनमें शरीर वल तो पर्याप्त है, पर 
मनोबल नहीं होता। परन्तु मनोवल के अभाव में मी कार्य सम्पन्त नहीं 
होता | सन में उमग होनी चाहिए, उत्साह चाहिए', सलग्नता मी चाहिए । 
इन्हीं के सहारे काये की सिद्धि होती है। जिसके मन में ऐसा सुहृढ़ सकल्प 
होता है कि-- 


कार्य वा साधयामि, शरीर॑ वा पातयामि | 


अर्थात्‌ था तो में इस काये को पूर्ण करूंगा अथवा शरीर का त्याग 
कर दूंगा । 

तभी कार्य सिद्ध होता है| मगर वहुत-से आदमी शरीर के मोटे होते हैं, 
किन्तु मन के वहुत निरवल होते हैं | साघारण-सी विपत्ति आ जाय या कोई 
प्रतिकूल घटना घटित हो जाय तो तव वे नियश श्रोर हताश हो जाते हैं और 
प्रारम्भ किये काये का त्याग कर बैठते हैं| मगर किसी काये को प्रारम्भ न 
करना उतना घछुरा नहीं है, जितना कि प्रारम्म किये काये को विध्नों के भय 
से बीच ही में छोड़ देना वुय्य है। ऐसा करना लज्जा की वात है । तात्पये यह 
है कि शारीरिक वल के साथ मनोवल भी अपेक्षित है। शास्त्र में दशनवल, 
शानवल, चारिववल, मनोवल, वचनवल ओर कायवल आदि-आदि शक्तियों 
का प्रतिपादन किया गया है | इनके विना काम चलने वाला नहीं है । 

सज्जनो । ज्ञानी पुरुष कहते हैं कि वक्ता में मी साहस होना चाहिए, 
उत्साह होना चाहिए, क्योंकि उसी के द्वारा वह ग्रहण की हुई प्रतिज्ञा को और 
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उठाया हुए भार को मजिल तक पहुंचा सकता है | उसकी भ्रद्धा में कमी होगी, 
अस्थिरता होगी, तो वह श्रोताओं को दृढ़ नहीं बना सकेगा । वृक्ष दृढ़ होगा तो 
उसकी शाखाए और प्रशाखाएँ भी मजबूत रहेंगी | पेड़ ही डिगने लगेगा तो 
फिर उसके फल, फूल आदि भी स्थिर नहीं रह सकते | भोता शाखाओं अर 
पत्तों के समान हैं श्रोर वक्ता पेड़ के घडढ़ के समान है| यह भ्रोता रूपी फल, 
फूल और पत्ते वक्ता की मज़बूती पर निर्भर हैं | इसीलिए, बतलाया गया है कि 
वक्ता सुदृढ़ श्रद्धानवान्‌ होना चाहिए. | कितनी ही कठोर परीक्षा क्यों न ली जाय, 
उसमें उत्तीण होना चाहिए | 


आप जानते हैं कि जहाँ घन होता है, वहीं चोर आते हैं | किसी कंगाल 

के घर में चोर नहीं घुसते । पशु-पक्ती भी उसी सरोवर के पास जाते हैं, जहाँ 

' जल होता है। श्रमँर उन्हीं फूलों के समीप मँडराते हैं, जिनमें सुगन्‍्ध होती है। 

फूलों की सुगन्‍्ध को जब श्रक॑ या इत्र के रूप में लाते हैं तो फूलों को कितना 

कष्ट उठाना पढ़ता है| उन्हें तोड़-मरोढ़ कर भद्दी पर चढ़ाया जाता है और 
खूब ताव देकर उनमें से श्रके निकालते हैं | 


कई लोग कहते हैं--आप धर्म करने के लिए पुन पुन प्रेरणा करते हैं, 
किन्तु आज घधम करने वाले ही अधिक दुखी दिखाई देते हैं। किन्तु देवानु- 
प्रिय । आपको यह मालूम नहीं कि जहाँ घन होता है वहीं चोर आते हैं | मगर 
घन कमाने का उसी को अधिकार है जो घन की रक्षा करना जानता हो। 
और जो धन की रक्षा करना नहीं जानता वह धन कमा कर एक प्रकार से 
मृत्यु को बुलावा देता है। जिन फूलों में सुगन्‍्व होती है, उन्हीं को तोढ़ा-मरोड़ा 
'जाता है। सोना ही आग में तपाया जाता है | इसी प्रकार घर्मनिष्ठ पुरुष की 
हो परीक्षा होती है। अ्रतएव जब परीक्षा का अवसर आए. तो दृढ़ रहना 
चाहिए, विचलित नहीं होना चाहिए । 


तो वक्ता का प्रथम गुण यही है कि उसका श्रद्धान दृढ हो | उसमें दूसरी 
! विशेषता शास्त्रवाचन की कुशलता है। जैसे पानी का प्रवाह अनवरुद्ध गति 
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से चलता है, उसी प्रकार वक्ता को भी श्रनवरुद्ध गति से शास्त्र का वाचन 
करना चाहिए। जो भी वात कहे, अ्रयके विना स्पष्ट रूप से और ठीक ढग से 
कहना चाहिए । जो शास्त्र का शुद्ध पाठ ही नहीं पढ़ सकता, वह श्रोताओं को 
समभाएगा कैसे | वह वच्चों की तरह अटठक-अटठक कर पढ़ेगा तो, उतने समय 
में तो गाड़ी ही निकल जाएगी । श्रतण्व वक्ता को शास्त्रवाचन मे कुशल 
होना चाहिए | शास्त्र का अशुद्ध वाचन भी दोष का कारण है | श्रतएव पहली 
बात यह है कि उच्चारण शुद्ध होना चाहिए.। ऐसा होने पर ही वक्ता सफल 
हो सकता है। वक्ता का वाचन धारावाह्दी नहीं और उच्चारण शुद्ध नहीं है तो 
श्रेताओं पर असर नहीं पड़ेगा। जिसे मूल पाठ पढने पर ही काबू नहीं है, 
वह उसका अश्रर्थ कैसे समकाएगा ! शब्दार्थ का वोध हुए बिना शास्त्रीय भावों 
को व्यक्त करना कठिन द्वोता है। पहले के साधु-वक्ता तो 5व्वे देख कर ओर 
“एटला-जेटला? करके श्रपना काम निकाल लेते थे, किन्तु आज़ इस प्रकार 
कास नहों चल सकता । श्राज के भ्रोता हिन्दी साहित्य में अपना दखल रखते 
हैं। भाषा सम्बन्धी शिक्षा का पहले की अपेक्षा अब अ्रधिक प्रचार हो चुका 
है | अतएव आधुनिक भोता इस प्रकार बोलने में रस नहीं ले सकते | वे श्राज 
थोड़े -से समय में ओर अपनी ही भाषा में वहुत-सी बातें घारावाहिक रूप में 
सुन लेना चाहते हैं। अ्रतएव वक्‍ता को शुद्ध, स्पष्ट ओर घारावाही शब्दप्रयोग 
करना श्रावश्यक है | 


वक्‍ता की तीसरी विशेषता है -दीघ॑दृष्टि | शास्त्रों मे अनेक प्रकार की 
ध्वनिया हैं, अपेक्ञाए हैं और अनेक प्रकार के भाव छिपे हुए हैँ | कहीं निश्चय- 
नय की मुख्यता से कथन किया गया है तो कहीं व्यवह्रनय की ग्रधानता 
से कोई कथन किया गया है | वक्‍ता में ऐसी योग्यता होनी चाहिए कि वह 
उन ध्वनियों की श्रन्तरग आत्मा को पहचान सके, वह ऊपर ही ऊपर पैरने 
वाला न हो। जैसे मोती ऊपर ही ऊपर तैरने से नहीं मिलता, किन्तु गहरा 
गोता लगाने से मिलता है, उसी प्रकार वक्‍ता जब तक शास्त्र के आनन्‍्तरिक 
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भावों की आत्मा को नहीं छू लेवा, तव तक उसे वास्तविक मम का पता नहीं 
लग सकता | अ्रतण्व वक्‍ता को निश्चय और व्यवहार-दोनों नयों का ज्ञाता 
होना चाहिए.। जहा निश्चयनय की प्ररूपणा हो वहा वैसा ही कथन करना 
चाहिए. और श्रोताओं को बतलाना चाहिए कि यहा कौन-सा दृष्ठिकोण प्रधान 
है | ओर जव व्यवहरनय का कथन हो तो वहा उसी के अनुसार कथन _ करना 
चाहिए. | निश्चय और व्यवह्ार-दोनों ही वस्तु के वोघक हैं, दिग्दशन कराने 
वाले हैं, किन्तु अपने-अपने स्थान पर अलग-अलग हैं| निश्चयनय अपने 
ढंग से और व्यवहास्तय अपने तरीके से पदार्थ की प्ररूपणा करता है। 
निश्चय नय वस्तु के शुद्ध रूप का निरूपण करता है। व्यवह्स्तय वस्तु के 
बाह्य भावों का; विकारी भावों का कथन करता है । इन दोनों नयों का अन्तर 
समभने के लिए एक उदाहरण लीजिए. | 

प्राय आप सभी के घर में काच होगा | आप प्रात काल उठते ही चर्म 
देवता का दर्शन करते हांगे, ताकि किसी दूसरे की शक्ल दिखाई न दे जाय | 
ओर आजकल के बाबू लोग तो अकसर जेब में ही काच रख लेते हें। खैर, 
इससे हमें प्रयोजन नहीं। हमारा आशय यह है कि काच किसी वस्तु का 
दिग्दशेन करता है। आपके पास जो काच है, वह साधारण है और वह शरीर 
की वाह्य अवस्था का दिग्दर्शक है | मगर एक होता है बड़े-बड़े श्रस्पतालों में 
एक्स-रे का शीशा | वह भी एक अकार का काच ही होता है, किन्तु साधारण 
काच से उसमें विशेषता होती है | वह भीतरी वस्तु को दिखलाता है। एक्स-रे 
शरीर के अन्दर की विक्ृृति या शरीर के भीतर के नुक्‍्स को बतलाता है। 
किसी फैफड़े में खरावी आ गई है, नस में पानी मर गया है, हड्डी में चोट 
आ गई है या पेट में सुई चली गई है, तो वह यों दिखाई नहीं देती | साधारण 
काच से मी उसे देखना सम्भव नही है | मगर एक्स-रे काच उसे दिखा देता 
है । उसी के आधार पर डाक्टर चिकित्सा करता है | 

इसी प्रकार व्यवहारनय बादर के पदार्थों को दिखलाने वाला काच है और 


रोज व्यवहार में आता है। और जो वस्तु के आन्तरिक स्वरूप का, शुद्ध रूप 
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का निर्णय करता है, वह निश्चयनय है। उसमें लेकिन-वेकिन की जरूरत 
नहीं और तकी-वितक को स्थान नहीं | लेकिन हमें दोनों नयों की आवश्यकता 
है और अधिकतर हमारा काम व्यवद्दारनय से चलता है। 


आप हमें '(तिण्णाणं तारयाणुं? कहते हैं और वंदना करते हैं। यह किस 
लिए, ! आप सममभते हैं कि ये सदाचारी हैं, चारित्रनिष्ठ हैं और साधु का 
वेष घारण किये हैं| किन्तु हमारे अंतरग का आपको क्‍या पता है? आप 
नहीं जानते कि हमारे अन्दर केसे भाव भरे पडे हैं| इसी प्रकार हम व्यव- 
हार से आप को श्रावक कद्ते हैं |तो व्यवह्यर को यदि छोड़ देते हैं तो 
हमाय काम चलने वाला नहीं है। हमारा अधिकाश काम व्यवहार- 
नय से ही चलता है| किन्तु जब हमें गहराई में जाना होता है, और सही रूप 
से वस्तु स्थिति को समभना होता है, वहा व्यवद्वासनय से काम नहीं चलता । 
वहा तो एक्स-रे से ही काम चलेगा | मगर वह थों ही नहीं मिल जाता | वहा तो 
एक समय के सोलह झपये रखने पड़ेंगे | साघासण काच को कोई भी उठा 
सकता है और कोई भी मु ह देख सकता है और नाई की पेटी में मी वह मिल 
सकता है, किन्तु एक्स-रे में हरेक मु ह नहीं देख सकता | उसमें तो वही देख 
सकता है, जिसने फीस के सोलह रुपये जमा कराये हैँ। इसी प्रकार जिसमे 
विशेष रूप से क्योपशम किया है, और शान-दर्शन की उपलब्धि की है; उसी 
आत्मा को निश्चयनय की प्राप्ति होती है। 


किन्तु एक वात ध्यान में रखनी चाहिए | साघारण काच जब मैला हो 

जाता है तो उसे साफ करना पढ़ता है| वह साफ हो तो काम देता है। उस 
पर धूल पढ़ जाय तो काम नहीं देता--चेहरा वु घल्ता नजर आता है। अरे 
हुनिया के लोगों | अभी तक हमारा व्यवहार रूपी शीशा मी शुद्ध -साफ नहीं 
' है तो निश्चय तो दूर की वात है । इसलिए. निश्चय को दृष्टि में रख कर 
पहले व्यवह्दर को साफ कर लो | श्रमी तो त॒ग्हारा व्यवद्वार मी साफ नहीं है। 
व्यापार-घन्वे में ब्लेक' करना--चोरी करना, अपने मित्र के प्रति विश्वास- 
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घात करना, माल दूसरा दिखलाना और दूसरा दे देना, इसी प्रकार के , दूसरे- 
दूसरे कारनामे करना व्यवहार की शुद्धता नहीं है । जहा इस प्रकार की श्रनैति- 
कता और अप्रामाणिकता है, वहा व्यवहार में सफ़ाई कहा है ? 


मेरे कहने का अभिप्राय यह नहीं कि सभी ऐसे हैं। सब सरीखे नहीं 
होते और सब को सरीखा लोभ भी नहा होता | मगर किसी ने आवाज दी-- 
न लाठी वाले !? तो पीछे मुडकर वह देखेगा, जिसके पास लाठी होगी। तो 
जो लाठी वाले हैं, उन्हें सम लेना चाहिए कि यह उतक्‍्ति इम पर लागू 
होती है । जिनका जीवन प्रामाणिक है, जिनका व्यवहार नैतिकता से परिपूर्ण है, 
उन पर यह सिद्धान्त लागू नहीं होता । 


आशय यह है कि हमारा व्यवहार शुद्ध होना चाहिए। आवक के २१ 
गुण बतलाये गये हैं। उनमें एक गुण यह भी है कि उसका व्यवह्वार प्रामाणिक 
हो | उसका जीवन ग्रतिष्ठा पूर्ण ओर आदश होना चाहिए। मिस्यात्व की 
बातों से बचना, कुदेव कुशुरु और कुघर्म के श्रद्धान से बचना भी व्यवहार 
है| जब तुम खुले आम मिथ्यात्व का सेवन कर रहे हो तुम्हारा धार्मिक व्यवहार 
कहा शुद्ध रहा १ जिसका व्यवहार शुद्ध होगा, वही निश्चय स्वरूप को प्राप्त 
कर सकेगा १ क्योंकि व्यवह्दर से निश्चय है, निश्चय से व्यवद्दार नहीं है | 
»[वक के विषय में कहा गया है कि वह अप्रतीतिजनक घर में प्रवेश न करे, 
जहा खड़ा होने से ह्वानि हो, वहा खड़ा न रहे । जह्य जाने से, उठने-बैठने से, 
बोलने-चालने से व्यवहार में फर्क आता हो, उस जगह से दूर ही रहे | श्र्थात्‌ 
जहाँ श्रडें खाये जाते हों, मास खाया जाता हो, ब्राडी का पान किया जाता हो), 
उन होटलों में जाकर चाय पीएगा तो व्यवहार शुद्ध नहीं रह सकेगा, क्योंकि 
वहा तो सब गपड़-सपड़ मामला है। वह्य जाने से आज नहीं तो कल और 
कल नहीं तो कभी न कभी तुम्हें भी वह दुव्यंसन लग जायगा | 

सज्जनो | आज कल खान-पान के विषय में बहुत अव्यवस्था फैली हुई 
है। बाजार में बिकने वाली विस्कुट और डबलगरेटी आदि को स्वादिष्ट बनाने 


रत 
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के लिए श्रडों का रस मिलाया जाता हे। यही कारण है कि इम साधुजन 
उन बाजारू वस्तुओं का उपयोग नहीं करते | 


जालधर (पजाब) में एक क्षत्रिय की विस्कुट की दुकान थी। में ने वहा 
वेजीटेरियन सोसाइटी कायम की थी। मासाद्दार के विरोध में प्रचार करना 
उसका ध्येय रक्खा गया था| जालपघर में मेरे व्याख्यान प्राय खुले मैदान में 
होते ये, ताकि निस्सकोच ओर निश्शंक भाव से सभी लोग शामिल हो सकें। 
उस ज्षत्रिय दुकानदार ने भी व्याख्यान सुना और वह सोसाइटी का मभेग्बर 
वन गया | उसने कह्--में तो अडे ओर मास खाना छोड़ दू गा, किन्तु मेरी 
दुकान बिस्कुट की है | उसके लिए मनों अडे काम में आते ह। में तो उसे 
भी बन्द कर देना पसद कहू गा, मगर कह नहीं सकता कि लड़के मानेंगे या 
नहीं मानेंगे | अतएव दुकान में काम में लाने का में तब तक त्याग नहीं कर 
सकता, जब तक मेरे लड़के भी इस सोसाइटी के सदस्य न बन जाए, | 


आशय यह है कि आज वाजार की चीज खाना भी अपघमे है । श्रनारकली 
लाहौर की बात है | एक चने की चाट बेचने वाला आया | वहा एक दिगम्बर 
भाई था | वह और तो वाजार की चीज नहीं लेता था, मगर चने की चाट 
शुद्ध समझ कर ले लेता था, उसने चाट ली और कहा--बहुत स्वादिष्ट है, 
जायकेदार है। चा८ बेचने वाले को पता नहीं था कि यह जैन है या किसी 
दूसरे घम को मानने वाला है | श्रतएव उसने कहा--अ्रजी, जायकरेदार क्यों 
न हे] में प्रतिदिन इतने श्रंडों का रस जो डालता हैँ । 


चाट वाले ने तो सहज भाव से कह दिया, किन्तु वे दिगग्वबर भाई, जो 
उसके जायके की तारीफ कर रहे ये, वड़े पछुताए | मगर अब पहछताये होत 
क्या, जब चिड़िया चुग गई खेत ।? 


सज्जनो | दुनिया में श्राज यह दशा हो रही है | अतएव अपने को बहुत 
सभाल कर रक्खो । अधिकाश लोगों को आज घर की चोौजें पसंद नहीं 
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आती | ये इधर-उघर की वाजारू चीजें खाते फिरते हैं। मगर यह सब॒ पतन 
की ओर जाने के लक्षण हैं । इनसे व्यवहार विगड़ता है । 


माताओं और वहिनों ! इसीलिए में कहता हू कि व्यवहार शुद्ध होना 
चाहिये | कम्त से कम आपको ऐसा व्यवहार तो नहीं ही करना चाहिए, जिससे 
लोकनिन्दा हो ओर अपना जीवन वर्वाद हो। जो जैन भाई निनद्नोय व्यवहार 
करते हैं, उनके विषय में लोगों के खुले शब्द होते हैं --'देखो, देखो, ये साधुओ्रों 
के पास जाकर तो मुह बाघते हैं और यहा ऐसे काम ' करते हैं।! अतएव 
आपको ऐसा कोई काम नहीं करना चाहिए जिससे तुम्हारी ओर तुम्हारे गुरू 
की निन्‍्दा हो) आपको ऐसे अद्वितीय परमपावन वीतरागंधर्म को प्राप्ति हुई 
है, अतः आपका जीवन तो ऐ.खा आदशे होना चाहिए कि दूसरे लोग उसे 
देखकर कुछ अच्छाई सीख सकें और और आपके आचरण से आपके धम की 
महत्ता का अनुमान कर सकें। 


साधारण जनता किसी घम के दाशैनिक या आध्यात्मिक सिद्धान्तों के 
मम तक नहीं पहुंचतो | वह तो उस घम के अनुयायियों के जीवन व्यवहार को 
देखकर ही उस घमे के विषय में अपना अभिप्राय बनाती है। अगर आप 
का व्यवहार अच्छा है तो श्रापके घर्मं के विषय में मी लोगों की घारणा अ्रच्छी 
बनेगी | अ्रगर ऐसा न हुआ तो हमारे सैकढ़ों व्याख्यान भी निष्फल सिद्ध होंगे 
आपका व्यवहार ही लोगों को घमे के विषय में अनास्या उत्पन्न करेगा। 

सज्जनो | अगर आप सद्व्यवह्दार करते हैं और लोकनिन्दनीय वातों 
से दूर रहते हैं, तो अपने जीवन को तो उच्च और पवित्र वनाते ही हैं, साथ 
ही अपने धर्म की भी महान्‌ सेवा करते हैं। अतएव अपना व्यवहार अ्रच्छा 
वनाओ | व्यवहार से अच्छा काम करोगे तो निश्चय में मी अच्छे बन जाओगे । 
सोना असली है तो आभूषण मी अच्छे वर्नेगे | सोना खोद है तो आभूषण 
असली कहा से वन जाएगे ? बीज मीठा होगा तो वुक्षु के फल भी मीठे 
लगेंगे । वीज कडडुवा होगा तो फल भी कठ़क ही आएँगे। इसलिए. में कहता 
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हूँ कि अपने व्यवहार को शुद्ध वनाओ | निश्चयनय वहुत गहराई में बोलता 
है और वस्तु के वास्तविक ए4 परनिरपैक्ष स्वरूप का प्ररूपण करता है। व्यव- 
हारनय स्थूल और पर्सापेक्ष स्वरूप का प्रतिपादन करता है। निश्चयनय से 
आत्मा अ्रमर है--उसकी मृत्यु नहीं होती | किसी वस्तु का अस्तित्व मिट जाना 
ही मृत्यु है, किन्तु आत्ममाव से आत्मा अमर है | आत्मा कभी अनात्मा नहीं 
बनता और न शुन्य रूप में ही परिणत होता है। वह सदैव आत्मा ही रहता 
है | अतएवं अजर, अमर और अविनाशी है | शरीर बदलता है, इन्द्रियों में 
परिवर्तन होता है, पर्याय भी पलटता है, पर आतक्रद्रव्य सदैव ज्यों का त्यों 
अवस्थित रहता है | लाख प्रयत्न करने पर भी आत्मा के असख्यात प्रदेशों 
में से एक भी प्रदेश कम नहीं किया जा सकता। अतएव निश्चयनय का 


कथन है कि आत्मा की कदापि सत्यु नहीं हो सकती। | 
यह प० विचारनिय है मगर नय मात्र एकान्त रूप हैं और कोई भी एकान्त 


सम्यक्‌ नहों होता | अतएव हमारा व्यवह्दर किसी एक नय के अधीन नहीं चल 
सकता । निश्चयनय के दृष्टिकोण को समझना चाहिए और व्यवह्वरनय के 
अनुसार पवित्र व्यवहार करना चाहिए | दोनों में से किसी मी एक नय का परि- 
त्याग नहीं किया जा सकता | 

सान लीजिए, कि. आपने व्यवह्स्नय को असदूभूत पदाथे की प्ररूपणा 
करने वाला समभ कर त्याग दिया और एकान्त निश्चयनय का अवलम्बन 
किया | निश्चयनय से आत्मा को भूख नहीं लगती तो किसी भूखे को भोजन 
देने की आवश्यकता नहीं, आपको भी खाने की आवश्यकता नहीं | और जब 
ऐसा मान लेँगे तो हिंसा-अहिंसा का भी प्रश्न नहीं रहता । दया और दान 
की बात भी समाप्त हो जाती है। न कोई मरा, न किसी ने मारा और न 
किसी को पाप लगा । जब आत्मा मरता नहीं तो पाप-पुएण्य के अनुसार दुर्गंति 
ओर सुगति मिलने की वात भी हवा में उड़ जाती है | मगर ऐसा मान लिया 
जाय तो जुल्म हो जायगा | सोराष्ट्र में सोनगढ के कानजी स्वामी हैं, वे निश्चय- 
नय को द्वी पकड़ कर बैठ गये है। 
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सज्जनो ! देखने के लिए आखें दो मिली हैं। यदि कोई एक आख पर 
पट्टी वाघ ले और सिर्फ एक ही आख से देखे तो कया उच्चित' है ! दो आखें 
मिली हैं तो दोनों से देखना चाहिए । पर उन्होंने मान लिया कि तप ब्रह्मचर्य और 
दूसरी क्रियाएं करने की आवश्यकता नहीं है | उनका उपदेश यह्दी है कि तपस्या 
करना, सामायिक करना आदि सव जड़ क्रियाएं हैं, अत जीवन में उनकी 
कोई आवश्यकता नहीं है। केवल आत्मा को 'ओलखो” (पहचानो) । 

मगर आत्मा की पहचान कब होगी ? काच साफ होगा तभी तो चेहरा 
दिखेगा और यदि काच ही मैला होगा तो क्या दिखाई देगा १ आत्मा रूपी 
काच की सफाई तो तपस्या से ही होगी। ज्यॉ-ज्यों श्रात्मा क्रियानुष्ठान द्वाय 
साफ होता जायगा त्यों-त्यों आत्मगोध भी बढ़ता जायगा | जब तक आत्मा 
पर आवरण हैं, तब तक आत्मा की पहिचान नहीं हो सकती | 

तो यह समभना किम्र के लिए है ९ अद्धाशील के लिए. ही समझना है | 
जिनका व्यवह्ार ही शुद्ध नहीं है, वे नहीं समक सकते । 

तो में कह रह था कि वक्‍ता दीघे दृष्टि वाला हो और उसे व्यवहास्नय 
आर निश्वयनय-दोनों की जानकारी होनी चाहिए | कहा है-- 

जन्म दु ख, जरा छु ख, मुत्युदु'ख पुन' पुन । 

यह किसकी घोषणा है ? किसकी प्रतिप्वनि है / श्रमण भगवान्‌ महावीर, 
घोषणा करते हैं कि--है प्राणियों! तुम्हारे पीछे जन्म लेने का दुख भी 
लगा छुआ है, बुढापे का भी दुख लगा है और मृत्यु का मद्दादु ख मी 
लगा है । 

सज्जनो | बुढापा भी वड़ा भारी दुख है आप में से जिन जिन को 
बुढ़ापा आ गया है, वही जान सकते हैं कि बुढ़ापा कितनी बड़ी 
मुसीबत है | जिसका पेट भरा हुआ है, वह भोजन की कीमत क्या ' जाने १ 
पानी की कद्र प्यासा ही करता है और ओपघ की कद्र॒ रोगी करता है। वृद्ध 
पुरुष उठते-बैठते भी टसकता है | उससे कोई चीज खाई नहीं जाती। खा 
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लेता है ती पचा नहीं सकता । उसे कानों से सुनाई नहीं देता। आखो से 
दिखाई नहीं देता | अभिप्राय यह है कि उसकी समस्त इन्द्रिया शिथिल पढ़ 
जाती हैं | ययपिं प्राय वुद्धों की लालसा भी वृद्ध हो जाती अर्थात्‌ बढ जाती 
है, अतएव उसका मन भाति-भाति की सरस वस्तुए खाने का होता है, किन्तु 
कर्मचन्द जी के उदय से अनुकूल पदार्थ मिलते नहीं श्रोर यदि मिल जाए तो 
वह उन्हें खा नहीं सकता, क्योंकि उसकी जठराग्नि मन्द हो जाती है | 

बुडढा अपनी कमर पकढ़ कर वड़ी मुश्किल से उठता है और खास- 
कर गिर जाता है | वह थूक-थुक कर मकान की दीवारें खराब कर देता है। 
यह हाल देखकर वहूरानी जी कहती हैं--आप दुकान पर जाओओ। घू घट 
निकालते-निकालते मेग तो नाक में दम श्रा गया | तव सेठ जी लकड़ी टेक- 
ठेक कर, ठुम्मक-ठुम्मक करते हुए. दुकान पर पघारते हैं। वहा पर भी वे 
थूक-थूक कर दुकान खराब कर देते हैं | तव उनका जेंटिलमेंन लड़का कहता 
है--वापू | श्राप घर जाकर आराम करो | 

वेचाया बूढ़ा न दीन का रह्य न दुनिया का रहा । वहू और वेटे के इशारे 
पर वन्द्र बन कर नाचता फिरता है | तव उसे खयाल आता है--अपनी 
जवानी में मेरा क्या हाल थ्य । 

जब मैं यौवन में था तो सव मेरे पीछे-पीछे फिरते ये, किन्तु हाय । आज 
घर में घुसता हू तो बहूयनी फटकारती हैं ओर दुकान पर जाता हूं तो सपूत 
वेग मुस्कराता है । मगर सज्जनों | सुपुत्रों की भी नास्ति नहीं है | कई मा के 
लाडले सपूत ऐसे भी हैं जो माता-पिता के थूक को हथेली पर मेलने को तैयार 
रहते हैं। मगर आज ऐसे भाग्यवान्‌ सपूत विरले ही मिलेंगे | 

किन्तु सबज्जनो | यह समझना और समभाना भी समभदारों के लिए ही 
है | मूर्खा को समभझाना कठिन होता है। 

एक परिहतजी किसी दूसरे गॉव जा रहे थे | रास्ते में राजि का समय हो 
जाने से किसी गाँव में एक जमोदार के घर चल्ले गये। ज़मीदार ने ब्राह्मण 
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परिडित समझ कर अपने यहाँ ठहरा लिया । पण्डितजी ब्राह्म महत्ते में जाग 
उठे और नित्य कमें से निव्ृत्त हो कर वेद-मन्रों का उच्चारण करने लगे। 
यद्यपि वे धीमे स्वर में ही मंत्रों का उच्चारण कर रहे थे, फिर भी उस जमी- 
दार जाट की आंख खुल गई | आँख खुलने की देर थी कि उसने पडितजी 
से पूछा--यह क्या कर रहें आप ९? के 

परिडतजी बोले--वेद-मंत्र पढ रहा हूँ। हज 


परिडतजी के आने से कुछ समय पहले गाव के पशुओं में महामारी फैली 
थी | वायु का गोला पेट में हुआ नहीं कि पशु मरे नहीं | और ज़र्मीदार का तो 
यही घन होता है। उस समय एक ग्रामीण वैद्य ने बतलाया--जो पश्ुु बीमार 
हो जाय और श्रराटे भरने लगे, उसे लोहे की शलाका लेकर और उसे आग 
में तपा कर लाल करके पशु के गले में डाम लगा देना चाहिए। लोगों ने 
ऐसा ही किया तो पशुओं ने चिल्लाना वद कर दिया ओर भाग्यवशात्‌ बीमारी 
भी जाती रही | 


सज्जनो | जब उस जाद ने परिडतजी को नगे वदन चिल्लाते सुना तो 
उसे वही नुस्खा याद आ गया। उसने सोचा--परिडतजी को भी वही बीमारी 
हो ग़ई है और इसी कारण यह चिल्ला रहे हैं ओर चुप नहीं होते हैं। उसने 
अडौस-पढ़ौस के कुछ जादों को इकट्ठा करके वह दृश्य दिखा दिया | कहा-- 
परिडतजी का जल्दी इलाज हो जाना चाहिए, नहीं तो गज़व हो,जायगा और 
हमें ब्रह्महत्या का पाप लगेगा | एक जाट को लोहे की दो शलाकाए गरम 
करने का काम सौंपा गया | जब शलाकाए, गर्म हो गईं तो उस जमींदार ने 
कहा-परिडतजी, होशियार हो जाओ । आपके वायु गोले का अभी इलाज 
हुआ जाता है । 


परिडतजी लोहे की लाल-लाल शलाकाएँ देखकर घबराये और बोले--- 
भाइयो | यह क्‍या कर रहे हो १ 


तीजीनी-जिती न । 





मिथ्यात्वि महाव्यापि १६३ 
“ , परिडतजी की वात सुनकर जाटों ने समझा--बीमारी जोरों पर है, इलाज 
जल्दी होना चाहिए.| उसने कह्ा--घबराओ मत | बीमारी मिठ्ते ही आपको 
पता चल जायगा कि यह इलाज कितना उत्तम है | ध 
परिडतजी कॉपते हुए बोले--मुके कोई बीमारी नहीं हैँ | इलाज किसका 
कर रहे हो ? 
जाट ने कहा--वाह । बीमारी कैसे नहीं है। तीन-चार घटे से चिल्ला 
जो रहे हो । 
परिडतजी--भाइयो | मैं तो वेदमत्रों का उच्चारण कर रहा हूँ। 
जाट ने कहा हाँ हाँ, बस यही तो रोग हमारे गॉव के पशुओं में भी था । 
परिडतजी, हम आपको अपने सामने मरता नहीं देख सकते | आपका इलाज 
अवश्य करेंगे। 
इसके वाद उस जमींदार ने दूसरे अपने साथियों से कह्दा-क्यों जी | 
कितनी खतरनाक वीमारी है, यह चिल्लाने की ! 
सव साथ वोले-- इसमें क्या शक है | इसका इलाज करने में विलम्ब 
होना ह्वी नहीं चाहिए | | 
श्रब॒ उस जमींदार ने उन घघकती हुई शलाकाओं को हाथ में लिया ओर 
परिडतजी को पकड़ कर गले में डाम लगा दिया । परिडतनी उछुल-कूद 
मचाने लगे | मन-ही-मन पछुताने लगे - हाय, हाय | में कहों आ फेँसा । 
उन्होंने अपने माथे पे हाथ माया ओर अपना कम ठोका कि मेरा भाग्य फूट गया 
कि जो में यहाँ आया | 
जमींदार ने कहा--देखो, देखो, रोग ऊपर चढ़ा जा रहा है ओर मस्तक 
तक पहुँच रहा है | तभी तो परिडतजी ललाट पर हाथ मार रहे हैं | यह कद 
5क्र उसने उनके ललाठ पर भी लाल शलाकाएँ चिपका दी | 
पर्डितजी वेदना के मारे शआआकुल-व्यादुल हो गये, परन्तु मौन बृत्ति से 
हस वेदना को सहन करते रहे। अ्रव वह समझ गये थे कि मैंने खाज 


हे दे 
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खुजाने के लिए भी यदि किसी जगह हाथ लगाया तो यह मूखैराज वहीं सलाई 
चेप देगा) अतएव वह एकदम शान्त हो गये | जब वह शान्त हो गये तो 
जायें को विश्वास हो गया कि इनकी बीमारी चली गई है | ः 

जमींदार बहुत खुश हुए कि आज हम ने एक ब्राक्षण परिडत के प्रायों 
की रक्षा कर ली। 

सज्जनो ! वे बुद्ध, जाट तो नहीं सममे, पर परिडतजी की समभना पढ़ा । 
वे वहाँ से ऐसे भागे जैसे पिंजरे में से निकल कर कोई पक्ती भागता है | 

पण्डितजी की भावना अच्छी थी और वे वेदसंत्रीं का पांठ कर रहे थे. 
परन्तु वेद के भ्रोता एसे मिले कि उन्होंने मरम्मत ह्वी कर डाली और वेदमत्रों 
के उच्चारण को पशुओं की वीमारी समझ लिया | 

तो वस्तु का ठीक शान न होना भी एक प्रकार का दुख ही है जिसे 
लौकिक ज्ञान भी नहीं है, वह निश्चय और व्यवद्वार नयको किस प्रकार समझ 
सकता है ? और निश्चय व्यवहार को सही रूप में समभे बिना. वीतरागवाणी 
की समीचीन प्ररूपणा कैसे की जा सकती है (९ 

अभी वतजाया गया था कि निश्चय दृष्टि से आत्मा मरने वाला नहीं है, 
किन्तु व्यवह्स्टष्टि से आत्मा का जन्म भी होता है, मरण भी होता है, बुढापा 
भी आता है। जब तक कर्मों का सम्बन्ध है, तब तक श्रात्मा जन्म-मरण से 
बच नहीं सकता । 7 


अद्दो दु खम्‌ । हम संसार में जहाँ कहीं भी दृष्टिपात करते हैं, सर्वत्र दुःख 
की सघन घटाएँ घुमढ़ती दिखाई देती हैं | जिधर कान लगाओ, ह्वाह्मकार और 
चीत्कार ही कर्णुगोचर होता है। यह दु खमय पचचम आरा है इसमें दुख भरे पढ़े 
हैं, किन्तु इसके पश्चात्‌ तो दु खमादुःखम आय आने वाला है| तव क्‍या 
होगा ! हि 

इस प्रकार विचार कर मनुप्य को सावचेत होना चाहिए और एकान्तहृष्ठि 
का परित्याग करके अनेकान्तमयी दृष्टि का अवलग्वन करके, निश्चय-व्यवहार 
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का समन्वय करते हुए मोक्ष मार्ग में अ्रमसर होना चाहिए। इसी दृष्टि से 
वक्‍ता को उपदेश देना चाहिए और शओोताओं को सुनना चाहिए | इसी 
प्रकार का उपदेश सम्यक्त्व का जनक होता है। ऐसे उपदेशक ओर ओता- 
दोनों कर्मनिर्गय करके ससार-सागर से पार होते हैं । 


ब्यावर । 
१४८८-५६ 
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उपदेशरुचि सम्यक्तव-वक्‍ता के गुण 


वीर सर्वसुरासुरेन्द्रमद्धितो, वीर॑ छुधा संश्रिता- 
वीरेणामिदृत- स्वकर्मेनिचयो, वीराय नित्य॑ नमः | 
वीरात्तीवैमिद प्रवुत्तमतुलं, वीर्य घोर तपो 
बीरे श्रीधृतिकीर्ति कान्विनिचय' हे वीर | भद्र दिश ॥ 
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अहैन्तो मगवन्त इन्द्रमहिता' सिद्धाइच सिद्धिस्थिता 
आचारया जिनशासनोन्नतिकरा पूज़्या उपाध्यायका' । 
श्री. सिद्धान्ससुपाठका _ मुनिवरा रतनत्रयाराधका 
पव्चैंते परमेष्ठिन प्रतिदिन ऋुब्रन्तु नो मड़ गलम्‌ ॥ 
शास्त्रों में कह्दा गया है कि जीवात्मा को दस प्रकार से सम्यक्त्व की प्राप्ति 
हो सकती है| उन दस कारण में से एक है, शास्त्रभवण, और घर्मोपदेश 
का पठन पाठन और मनन । जो मनुष्य आतप से पीढ़ित है, पिपासा से व्याकुल 
है,वह जब तक जलाशय के पास तक नहीं पहुँच जाता,तब तक उसकी संवष्तवा 
ओर तृषा नहीं बुक सकेगी । उसे शास्ति प्राप्त नहीं हो सकेगी। गर्मी से आतप्त 
प्राणी यदि मरूभूमि में रेत के टीले के पास पहुँच जाता है तो उसे शीतलता 
+ . »पर और अधिक गर्मी तया च्वाइलता ही प्राप्त होगी। इसी प्रकार 


उपदेशरुचि सम्यक्त्व--वक्ता के गुण १६७ 


मिथ्यात्व॒ रूपी अग्नि से संदग्ध प्राणी यदि भगवान्‌ की वाणी रूपी शीतल 
सरोवर में पहुँच जाता है, तो उसे ज्ञान मिलेगा ओर सम्यक्त्व की प्राप्ति होगी | 
इसी कारण से शारस्त्र-अवण को सम्यक्त्व की प्राप्ति का एक कारण बताया 
गया है। इससे प्रत्येक वस्तु का सच्चा ज्ञान प्राप्त होता है । 


शास्त्रों में पॉच प्रकार के ज्ञान बताए! गए हँ--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधि- 
ज्ञान, मन परयेवशान और केवलज्ञान | केवल ज्ञान का साध्य दृष्टि से तो सबसे 
ऊँचा स्थान है,किन्तु साघक दृष्टि से ऊँचा स्थान श्रुतश्ञान को दिया गया है? एक 
विद्यार्थी प्रथम श्रेणी में अभ्यास कर रहा है और दूसरा शास्त्री, आचाये आदि 
उच्च कन्नाओं का विद्यार्थी है। यह तो मानना ही पड़ेगा कि शास्त्री, आचार्य 
आदि का अ्रध्ययन ऊँचा होता है, किन्तु हमें यह भी नहीं भूलना चाहिए कि 
उच्च अ्रम्यास का मूल कारण प्रथम श्रेणी की शिक्षा द्वी होती हे। एक विद्यार्थी 
अगर प्रारम्भिक शिक्षा प्राप्त न करे तो वह ऊँचा अभ्यास प्राप्त करने की 
योग्यता कैसे प्राप्त कर सकता है ? इमारे आध्यात्मिक जीवन को विकसित करने 
के लिए. ज्ञान-प्राप्ति का जो क्रम है, उसके अनुसार श्रुतज्ञान और मतिज्ञान 
प्रारम्भिक अवस्थाओं में आते हैं | मतिशञान और श्रुतज्ञान ये दोनों साथ-साथ ही 
रहते हैं.) “जत्य. मइनाण तत्य सुयनाणुं?--शास्त्र का कथन है कि जहाँ मति- 
ज्ञान होता है वहां श्रुतज्ञान भी अवश्य ही होता है। यह राम और लक्ष्मण, 
कृष्ण ओर वलभद्र की तरह निरन्तर साथ रहने वाली युगल-जोड़ी है। एक के 
अभाव में दूसरा शान होना सवेथा असभव है | 


भगवती सूत्र में भगवान्‌ से प्रश्न किया गया है--हे भगवन, जीव ज्ञानी है 
क्रथवा अज्ञानी ? भगवान्‌ ने इसका उत्तर दिया है--शिष्य | जीव ज्ञानी मी है 
ओर अज्ञानों भी है। जिसे सम्पग्शान है शुद्ध वोध है, सच्ची जानकारी है 
और जिसको तत्व के, सम्बन्ध में गहन अध्ययन है, वह शानी कहलाता है। 
सम्यगूटश्टि वाला जोब त्ञानो कहलाता है, क्यांकि उसके अभाव में ज्ञान टिक 
नइ। सकता है | जिपको दृष्टि मिथ्या है जिसकी मति उचित दिशा की ओर 
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लक्ष्य न करती हो, वह चाहे कितना ही अध्ययन शील हो, कितने ही अर थों का 
उसने अवलोकन किया हो, पडित, आचाये विद्वानू, शास्त्री, चाहे सब कुछ 
ही क्यों न वन गया हो किन्तु सम्यग्दष्टि के बिना उसका सार ज्ञान मिथ्या ही 
होता है | अन्य शब्दो में वह पूर्ण रूप से मिथ्यात्ती और अज्ञानी ह्ीहै । 
जिसकी मान्यता शुद्ध हो, जो वस्तु को उसी रूप में ओर उसी अर्थ में देख और 
समझे सकता हो, वही ज्ञानी और सम्यक्त्वी होता है । 


यहा प्रश्न किया जा सकता है कि ज्ञानी जीव को कितने ज्ञान हो सकते 
हैं ? इसके उत्तर में यह कद्द जाएगा कि सभी को ज्ञान बशावर नहीं होता। 
कई अ्रेशिया उसमें होती है | जो ज्ञानी होते हैं उनके ज्ञान की भी अलग-अलग 
प्रकार की सीमाए होती हैं | जीव जीवन में शञानावरणीय कर्म का जितना जितना 
ज्ञगोपशम करता जाता है उतनी ही ज्ञान की प्राप्ति उसे होती रहती है । जिस 
प्रकार बाजार में हम जितना जितना घन देते जाते हैं, उतना उतना माल भी 
हमें मिलता जाता है उसी प्रकार ज्ञान प्राप्त होता है। पर इस बात का हमें 
स्मस्ण रखना होगा कि अन्य वस्तुओं की तरह ज्ञान, घन से प्राप्त की जाने 
वाली वस्तु नहीं है । ज्ञान आत्मा का निज्ञी गुण है। शान से ही आत्मा का 
अस्तित्व है | श्रन्य शब्दों मे कह्य जा सकता हैं कि आत्मा ज्ञानमय ही है। 
किन्तु ज्ञानी समी एक सद्श नहीं होते | हजार रुपए. चाला व्यवित भी घनी 
कहा जाता है लाख रुपए वाला भी और करोढ़ रुपए वाला भी | धनी तो सब 
हैँ पर सीमा का भेद उनमें रहा हुआ है | सभी एक सहदश नहीं हैं । इसी तरह 
जीव ने जितना जितना ज्ञानावरणीय कमे का क्षयोपशम किया, उतना उतना 
ज्ञान उसे प्राप्त होता गया | श्रीमद भगवती सूत्र में बताया गया है कि पांचों 
ज्ञानों की अनन्त अनन्त पर्यायें है | किसी ज्ञान की भी सख्यात या असंख्यात 
पर्यायें नहीं हैं । 


यहा यह प्रश्न हो सकता है कि जब सभी ज्ञान की अनन्त-अनन्त पर्याय हैं 
तो मति श्रुत केवल आदि ज्ञानों में अन्तर क्या हुआ १ सज्जनो | ध्यान दीजिए ९ 
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सभी शानों की अनन्त पर्यायें हैं, किन्तु उनमें मी बहुत बढ़ा अन्तर है। जैसे एक 
हजार भी हजार है । ६६६६६ भी हजार है शोर £६६६ भी हजार है | किन्तु हजार 
की संख्याओं में भी कितना श्रन्तर रह्य हुआ हे १ 'हजारः शब्द से क्‍या ताले 
लिया जा सकता है ? एक हजार से लेकर ६६६६६ तक के अक उसमें आ 
जाते हैं। एक ही शब्द के तातये में बहुत मिन्‍नता आ जाती है । अगर किसी 
को कहा जाय कि अमुक व्यक्ति के पास हजारों का माल दै | इसका क्या अर्थ 
समझा जाएगा .? सभव है उसके पास दो हजार का घन हो। यह भी समव 
है कि उसके पास साठ सत्तर या अस्सी हजार का घन है। वच्ुओ | इसी 
प्रकार ज्ञानों की अनन्त पर्यायों में भी मिन्‍नता रहा करती है। अनन्त शब्द 
सव ज्ञान की पर्यायों पर लागू हो जाता है | मति श्रुव अवधि, मन पर्येव और 
फेवल सभी शानों की श्रनन्‍त अनन्त पयायें हैं और उन्हीं में उपरोक्त प्रकार 
से भेद समझ लेना चाहिए | मति ज्ञान वालों की मी अनन्त पर्यायें हैं किन्तु 
वे सामान्य हैं ). आठ वोल अ्रनन्तों के हैं अर्थात्‌ आठ वस्तुएं, संसार में अनन्त 
हैं जिनमें सर्वोपरि बोल केवल ज्ञान की पर्याय का है। इससे वह कर और किसी 
फी भी पर्यायें अधिक नहीं है । 


अत ज्ञानी पुरुषों ने कहा है कि जितना जितना जीव क्षयोपशम करता 
है, उसे उतना उतना ही ज्ञान प्राप्त होता जाता है। वसुन्धय मे जल का 
अनन्त भडार भरा हुआ है । जितना जितना ही परिश्रम पूर्वक इम खोदते 
जाएगे उतना उतना ही अ्रधिक जल हमें प्राप्त होता रहेगा | इसी प्रकार जिस 
ने जितनी अधिक साधना की, तपस्या की, आत्मा को पविन्र किया उतना ही 
उसे शान प्राप्त होता गया | जो ज्ञानी जीव होते हैं उनमें कोई तो मति अभ्रत 
दो ज्ञान वाले होते हैं । और कोई कोई तीन ज्ञान मति श्रुव और अवधि ज्ञान 
वाले होते हैं | अवधि ज्ञान के विना भी सन पर्यवज्ञान हो सकता है | मन पर्य॑व 
ज्ञान केवल साधु को ही हो सकता है गुहस्थ को नहीं | मन पर्यवज्ञान 
वाला जीव सभी के मन की “वात जान लेता है। इसके दो मेद होते हैं-- 
ऋजुमति , मन'पर्यवज्ञान और विपुल मति मन पर्यवज्ञान | कहने का 
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तातये यह है कि ऋजुमति वाले से विपुल मति वाले का ज्ञान श्रघिक विशुद्ध 
होता है | उसका ज्ञान द्रव्य क्षेत्र काल और भाव सभी दृष्टियों से ऊचा है | 
अगर किसी व्यक्ति ने मन में घट का संकल्प किया तो ऋजुमति शान वाला . 
उसके मन की वात जान लेगा | उसे मालूम हो जाएगा कि श्रमुक व्यक्ति के 
मन में घट का सकल्‍प है | पर वह सिर्फ इतना ही समझ सकता है। किन्ठ 
विपुल मति ज्ञान वाला उस व्यक्ति के संकल्प को समझने जानने के साथ 
साध घड़े को भी द्रव्य, क्षेत्र काल और भाव से समझता है । द्रव्य से उसे 
मालूम होगा कि घड़ा मिट्टी का है अथवा सोने का ? क्षेत्र से वह जानने में 
समर्थ होगा कि वह घठ कौन से स्थान पर कहा स्थित है ? काल से उसे मालूम 
पढ़ जाएगा कि वह कौन से मास में कौन सी क़्तु में बना है ? श्रलग अलग 
समय में उसमें क्‍या परिवर्तन हुआ है, आदि आदि। भाव से वह जान लेगा कि 
वह किन किन पदार्था द्वारा निर्मित है--वह घट खाली है अथधा भरा 
हुआ ९ अगर भरा हुआ है तो किस पदार्थ से इत्यादि इतनी सभी वारतें विपुल 
मति शान वाला जान लेता है । 


में कह रहा था कि दो या तीन ज्ञान भी जीव को हो सकते हैं,मति,भ्रुत,श्रवधि 
आर मन पर्यवज्ञान ये चार भी | कदाचित एक ही शान जीव को हो तो वह 
केवल शान ही होता है। सज्जनो | एकाकी रहने वाले में बलशक्ति श्र उत्साह 
शक्ति भी अधिक होनी चाहिए। प्रत्येक व्यक्ति अकेला रह कर निर्वाह नहीं 
कर सकता ! चारों ज्ञान ही अकेले केवल शान में समाविष्ठ हो जाते हूँ । जब 
सूये का प्राची में उदय होता है तो ग्रह नक्षत्र, चॉद और तायागणों का प्रकाश 
सूये के प्रकाश में दी विलीन हो जाता है| उसका प्रकाश सर्वोपरि और सर्वाधिक 
तेजस्वी होता है | इसी प्रकार भद्र पुदषो, में कहने जा रहा था कि संम्यक्त्व 
दस प्रकार से प्राप्त होता है--उनमें एक कारण उपदेश-अरवण भी है। जब 
आप मीठा मिश्रित दूघ पीते हैँ तो दूध के साथ मीठा स्वर्य वी आ जाता है | 
दूध से मीठा मिन्‍न नहीं होता ओर इसीलिए हम दोनों का आनन्द खाय साथ 
ही ले लेते हैं | इसी प्रकार जब सकक्‍यक्त्व॒की प्राप्ति होती है, तब शान भी 
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प्राप्त हो जाता है| मेंने कह् था कि भ्रुत ज्ञान का स्थान ऊचा है और केवल 
शान का स्थान तो स्व श्रेष्ठ है ही | कार्य दृष्टि से तो केवल ज्ञान महत्वपूर्ण 
है श्रौर कारण दृष्टि से श्रुत ज्ञान | जिन्होने शास्त्र, उपदेश और सच्ची वाणी 
श्रवण की उन्हें मति अवधि ओर मन पर्यवशान की और श्रन्त में केवल ज्ञान 
की भी प्राप्ति हो जाती है। अत' सुनने से बहुत लाभ होता है। कई मनुष्य 
जिन्हें सुनने का माव नहीं होता, कई तरह की बहाने वाजी करते हैं, कितने ही 
प्रकार के तक करते हैं। कहते हैँ--भाई | क्‍या सुनें? जो लोग प्रतिदिन 
सुनतें हैं वही क्‍या कर लेते हैं ? वे लोग सुनकर भी तो कोई श्रत्यन्त महान्‌ कार्य 
नहीं कर पाते हैं | वन्धुवर | अगर वे उपदेश श्रवण कर भी कोई महान 
'कांये नहीं कर 'पाते तो इस में वाणी, शास्त्र या उपदेश का दोष नदीं। न 
सुनाने वाले की कमजोरी है। श्रगर वे कोई कार्य नहीं कर सके तो तुम उन्हें 
कोई बंड़ा कार्य करके बतादो | ठुम अपने आदर्शमय जीवन का प्रतिविग्व 
“उन पर डाल दो | उन्हें अपने व्यक्तिव और गुणों द्वारा कुछ शिक्षा दो 
वे स्वयं तुम्हारी सराहना करने लगेंगे | उन्हें स्वयं लज्जा का अनुभव होने 
लगेगा | वे आगे कार्य करने को उत्साहित होंगे | बन्घचुओं । सुने हुए 
भाव को क्रियात्मक रूप से जीवन में उतारने में ही लाभ है| व्यर्थ में खाली 
सुनना और भूल जाना निष्फल ही होता है । कहावत है--“दिने पडे दाम घटा 
' बतावे सूत ।” दाम देने की बहाने वाजी करना बहुत सरल है। जो शुभकार्य में... 
बहानेवाजी करते हैं, समझना चाहिए उनके पाप का उदय है | उनके धर्म के 
उदय का समय अभी नहीं आया है | सज्जनो | श्रवण करना तो हर हालत में ' 
श्रेष्ठ है श्रवण करने से ही शान होता है और मन में कोई-न-कोई वात अपना 
स्थान बना लेती है और वह घीरे-धीरे काये करने को प्रेरित भी करती है। शान 
होने पर व्यक्ति थोड़ा बहुत कुछ-न-कुछ तो श्रव््य करेगा | उसे पाप और पुण्य . 
में भेद मालूम होगा और करणीय और अकरणीय कार्यों में मिन्‍नता प्रतीत 
होगी । श्रगर व्यक्ति सुनकर पूरी तरह आचरण में न लाए, फिर भी 
उसे कुछु-न-कुछ योड़ा-वबहुत लाभ तो हो ही जाएगा | जितने समय वह उपदेश 
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शास्त्र आदि श्रवण करने वैठेगा, कम-से-कस वह उतने समय पर-निंदा, ज्लोरी, 
असत्य और माया से तो दूर ही रहेगा | यह लाभ तो कमर से कम प्रत्यक्ष ही 
है | किसी से भी छिपा हुआ नहीं है । जो व्यक्ति कानों से कुछ सुनता है, उसके 
हृदय में उसकी कुछ-न-कुछ प्रतिक्रिया तो होती हो है। इसीलिए शानी 
महापुरुषों ने कहा है कि श्रुतत्ञान, मनुध्य के ज्ञान रूपी प्रासाद की नींव है । 
यहीं से| जीवन का विकास प्रारभ होता है। कहने का तात्पये यह है कि 
श्रवण करने वाले इस ओर लक्ष्य ही नहीं देते | उन्हें वास्तविक शान प्राप्त 
करने की जिज्ञासा और लालसा है ही नहीं | जो मनुष्य बुमुक्ता से बहुत अधिक 
पीड़ित है, उसे जब तक मोजन नहीं मिल जाएगा। तब्‌ तक संसार का 'कोई 
भी कार्य रुचिकर न होगा | उसका साथ ध्यान, समस्त इन्द्रिया, भोजन पर ही 
केन्द्रित हो जाएगी। अगर इतनी वीव रुचि-निशसा भगवानकी वाणी में उत्पत्न 
हो जाय तो आत्मा का सभी दुःख समस्त सन्ताप ही समाप्त हो जाय | जिस 
व्यक्ति को मन्दाग्नि हो उसे भोजन अच्छा नहीं लगता, इसी प्रकार यदि 
शानावर्णीय कमे का उदय हो तो उसे ज्ञान प्राप्ति को रुचि नहीं होग़ी और शान 
प्राप्ति में कोई-न-कोई वाघा श्रवश्य होती ही रहेगी | 

वन्घुओ | सुनाने वाले में भी योग्यता होनी चाहिए । व्यापार करने 
वाला व्यापार से अनमिज्ञ न होना चाहिए | उसमें लेन-देन, मूल्य 'के डतार- 
चढ़ाव और हिसाव किताब की पूरी योग्यता होनी चाहिए । जब मारतवर्ष 
हिन्दुस्तान और पाकिस्तान--दो भागों में वाट गया, तब बहुत से हिन्दू 
हिन्दुस्तान में आए; और बहुत से मुस्लिम पाकिस्तान चले गए। दोनों ने 
इघ्र-उघर विस्थापित होने पर भी व्यापार सभाल लिया। मुसलमानों की 
अपेक्षा हिन्दू अधिक कुशल व्यापारी होते हैँ | दुर्भाग्य से एक तेली पूर्वी 
पाकिस्तान में चला गया | उसे वह्य एक कियने की दूकान मिल गई | वह वहीं 
जा चैठा | पर वह तो तेल का काम करता था श्रौर उसे तेल, तिल, खल 
आदि के व्यापार का अच्छा अनुभव था | वह उनके मूल्य आदि से पूर्ण-हूप 
से परिचित था। अन्य किराने की वस्वुश्नों के व्यापार से वह बिल्कुल अनभिज्ञ 
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आर अपरिचित था | वह इतना भी नहीं जानता था कि कौन सी वस्तु साघारण 
ओर कौन सी कीमती ओरे श्रेष्ठ है ? किस का मूल्य अधिक और कम हो 
सकता है| दूकान में छोटी इलायची और वढ़ी इलायची भी थी। मूल्यों का 
जानकार न होने से उसने छोटी इलायची का मूल्य कम कर दिया और बडी 
इलायची का श्रघिक | यद्यपि छोटी इलायची का मूल्य ज्यादा होना चाहिए था, 
पर वह तो इन चीजों से अपरिचित ही था। उसे सही शान केसे होता! 
अनुभव होना भी तो बड़ी महत्व की वस्तु होती है। उसने तो छोटे और बडे 
आकार के अनुसार मूल्य निर्धारित कर दिए। किन्तु वास्तविक मूल्याकन तो 
गुणों के अनुसार होना चाहिए | देखिए । हीरा सक्त्म होता है किन्तु वह अत्यन्त 
विशालकाय पर्वत को भी अपने मूल्य से अत्यन्त सरलता पूर्वक खरीद 
सकता है । 

कहने का तातपये यह है कि सफलता प्राप्त करने के लिए शिक्षण 
और अ्रभ्यास का होना अत्यन्त आवश्यक होता दे। सज्जनों | इसी प्रकार 
धर्म के व्यापार के लिए भी, उचित शिक्षण, अनुमव, अभ्यास एवं वुरद्धिमत्ता 
का होना बहुत आवश्यक है | एक व्यक्ति पाकिस्तान में गया | वहा पर एक 
मकान में रहने की उसने व्यवस्था की | देवयोग से उस कमरे में बिजली का 
एक पखा लगा हुआ था । उसने पहले कभी देखा नहीं था। उसने कि 
तरह उसे चालू तो कर दिया किन्तु उसे वन्द करने की विधि किसी भी प्रकार 
मालूम न पढ़ी । वह एक लकढ़ी लेकर उससे पखे को बन्द करने लगा। 
किन्तु क्या इस प्रकार वह पखा वन्द हो सकता था ? उसके लिए तो विद्युत 
के प्रवाह को अवरुद्ध करना आवश्यक था। कुछ ओर भी बुद्धिमानी के दृ्टान्त 
सुत्त लीजिए | पजाव में अहमद गढ मंडी है ] वहा मे एक वार व्याख्यान दे रहा 
या | व्याख्यान के बीच में ही वह्म रखी हुई बड़ी का अलाम, बोलने लगा। एक 
आदमी ने उसके “डायल” पर सामने हाथ रख दिया, जैसे किसी आदमी के 
सुख पर हाम रख कर आवाज वन्द करते हूँ। यह देख सव लोग हस पडे | इस 
तरू अशान में रहकर तो किठी मी काये की सिद्धि नही की जा सकती | मगवान 
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ने फसमाया है--“पढम माण तझ्नो दया” प्रथम किसी वस्तु का ज्ञान प्राप्त 
करो, और बाद में क्रिया करके सफलता तक पहुंच जाओगे | विना ज्ञान प्राप्त 
किए किसी काये को प्रारण करने से कोई लाभ नहीं हो सकता । इसीलिए 
उपठेश ओर शास्त्र अ्रवशु को महत्व दिया गया दे कि वस्तु का सच्चा शान 
प्राप्त किया जाय और ज्ञान बाद में कार्यरूप में परिणत मी हो सके | 

मैं यह बता चुका हू कि भगवान की वाणी को संसार के समक्ष रखने 
वाले व्यक्ति में मी योग्यता होनी चाहिए | मैंने यह भी बताया या कि प्रभु 
की वाणी अनेक प्रकार से, अनेक दृष्यिकोणों से, वस्तु को प्रकाशित करेती 
है। सही शान तभी प्राप्त किया जा सकता है, जबकि अध्ययन गभीरता 
ओर विवेकपूर्वेक हो ) सिंफ पुस्तकें याद कर लेना ही पर्याप्त ज्ञान प्राप्ति नहीं 
कहलाती । प्रत्येक वस्ठु को उसी रूप में देखना, उसी रूप में समझना जैसी 
वास्तविक रूप में वह है और उपयुक्त शब्दों में विवेचना करने की शक्ति 
का होना ही ज्ञान कहलाता है। व्याख्यान देना, प्रवचन करना सरल नहीं 
है । शास्त्रीय मावों को शास्त्रीय दृष्टिकोश को; [उनके वास्‍््तविक स्वरूप में 
ससार के समक्ष रक्षता काफी कठिन होता है। प्रवचनकार को ध्यान रखना 
होता है कि बह पदार्थों का निरूपण और दिग्दशन करते सम्नय भगवान के 
वचनों से वाहर तो नहीं चला जारह्य है ! कहीं मूल वस्तु का स्वरूप उसके शब्दों 
से भिन्‍न तो नहीं है। व्याख्याता वस्तु के स्वरूप को इच्छानुसार परिवतित 
नहीं कर सकता | ज्ञान की दिशा सह्दी होनी चाहिए, देखने का दृष्टिकोश 
सत्य होना चाहिए। विमान-चालक को पहिले बहुत अधिक शिक्षण फी 
आवश्यकता होती है। आकाश की शून्यता में विमान को गन्तव्य' दिशा की 
ओर ले जाना सरल नहीं होता। आकाश में कोई राजमार्ग नहीं, कोई पथ 
प्रद्शक नहीं, कोई संक्रेत भी नहीं होता, जिससे पथ जाना जा सके | आजकल 
तो अमावस्या के घनब्रोर अंबकार में मी विमान सुदूर अनन्त में विना किसी 
कठिनाई के अत्यन्त सरलतापूर्वक एक मुक्त-पछी की भाति आनन्द से मौज 
से उढते रहते हैं। अपना मार्भ भी वे कमी नहीं भूलते। वन्धुओ'] यह सब 
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गहन अध्ययन, कठिन परिश्रम और उचित शिक्षण द्वास ही सभव होता है। 
अगर कोई चालक मदि्रि आदि उत्तेजक पेय पी ले तो विमान की क्या स्थिति 
हो,निश्चित ही वह गलत दिशा की ओर चला जाएगा अ्रथवा कोई अप्रत्याशित 
दुर्घटना से अस्त हो जाएगा | इसीलिए कहा जाता है कि चिकित्सक, चालक 
और पथ-प्रदर्शक्क को बहुत ही सावधान रहना चाहिए। उनकी शारीरिक 
आओऔर मानसिक अवस्था श्रत्यन्त सन्तुलित होनी चाहिए। यदि चिकित्सक 
स्वय उन्मत्त है, उसे स्वयं की मानसिक स्थिति का ज्ञान नहीं है, तो वह दूसरों 
के रोगों का निदान कैसे कर सकेगा ? उसे यह सह्दी-सही निर्णय कैसे होगा कि 
अमुक व्यक्ति श्रमुक रोग से ही पीड़ित है| वह गलत औषधि भी दे सकता 
है | थदि न्यायाघीश भी इसी प्रकार मानसिक उत्तेजना की स्थिति में है तो वह 
न्याय कैसे कर सकेगा ? सच्चा न्याय देना वहुत ही कठिन होता है। उसमें 
अत्यन्त तीचुण श्रीर विलक्षण बुद्धि की आवश्यकता होती है | 

इसीलिए मैं कहता हूँ कि पथप्रदर्शक को अत्यन्त सावधानी रखने की 
आवश्यकता होती है | उपदेशक ओर प्रवचनकार को शिक्षा का प्रवाह अवाघ 
ओर स्वच्छुद नहीं छोड़ देना चाहिए | प्रत्येक वस्ठ॒ की उचित सीमाए होती 
हैं। उनसे वाहर चले जाना अनुचित होता है। प्रश्न की वाणी की सीमाश्रों 
से बाहर जाने वाला उपदेश का प्रवाह सच्चा शान नहीं दे सरेगा। उसका 
रूप बदल जायगा । जैसे राजा की आज्ञा का उल्लशब्रन करने वाला दड का 
भागी होता है, उसी तरह समस्त प्राणीमात्र के अनन्त हितचिन्तक 
देवाघिदेव मगवान्‌ तीर्थकरों की आज्ञा का उल्लंघन करने वाले प्राणी को 
अनन्तकाल तक अनन्त जन्ममरण करने पड़ेंगे | नानाभाति के सासारिक छुखों 
को सहन करना ही पड़ेगा | 


अगर घर्मोपदेशक शास्त्रानुकूल प्रवचन करता है, तनिक भी श्रागमों 
की वाणी का उल्लंघन नहीं करता तो उसका भाषा प्रवाह उचित दिशा में 
बहता हुआ अपने लक्ष्य की तरफ निरन्तर वढ़ता ही जाएगा। इससे उसके 
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स्वयं का भी कल्याण होगा और दूसरे लोगों को भी कल्याण-मा्गं के जानने 
ओर समभने का ज्ञान प्राप्त होगा | अगर वह पथ भ्रष्ट होगा तो अपने 
साथ-साथ दूसरे लोगों का भी अहित करेगा | स्वयं कुमार्ग पर जाएगा और 
दूसरो को भी ले जाने की ओर संकेत करेगा | प्रवचन करना किसी भी तरदद खतरे 
से खाली नहीं होता । उसके लिए बहुत अनुमव, गभीर चितन की आवश्यकता 
होती है | यह प्रत्येक व्यक्ति के लिए. संभव नहीं है कि वह ऐसा कर सके । 


कई लोग दया घममं आदि के विषय में अनुचित और असत्य प्ररूपणा करके 
ससार को क्रूणा मार्ग बता गए. | उल्टी मति और उल्टी समझ होने के कारण 
प्रत्येक वस्तु का स्वरूप भी उल्ण ही दिखाई देता है ) शानियों के बचनों को 
समभने के लिये सन्‍्मति सच्ची श्रद्धा और गहराई की आवश्यकता होती है । 
जब तक हम गम्भीरता से किसी वस्तु पर विचार न करेंगे, हमें सच्चा ज्ञान कभी 
प्राप्त न होगा | बुद्धि होना और बुद्धि का उचित दिशा में लगाना अधिक 
महत्त्वपूर्ण होता है । यदि वक्ता भगवान के वचनो की तरफ पूर्ण लक्ष्य रखता 
है तो वह सफल होता है और श्रत-शान की बुद्धि भी करता है। इतना ही 
नहीं वक्ता का व्यक्तित्व भी पचित्र और प्रभावशाली होना चाहिए. । बह दूसरों 
को मार्ग बताने वाला है और वह स्वयं अगर उसका अनुसरण नहीं करता तो 
अन्य लोगों पर उसका तनिक भी प्रभाव नहीं पड़ेगा न उन्हें उस पथ पर 
अग्रसर होने की प्रेरणा द्वी मिलेगी | मनुष्य के सभी स्वाभाविक और सहज गुण 
उसमें होने चाहिए. | उसका जीवन सरल प्रेममय और भव्य होने पर सभी 
लोग उससे प्रभावित होंगे उसकी बातों पर विश्वास करेंगे | उसका दृदय 
अन्दर और वाहर दोनों में समान हो | लोगों पर अविक अझडम्बर और कोरे 
प्रदशन अ्रधिक समय तक कभी सफल नही होते | कमी न कभी उनका भेद 
आओर उनको यथार्थता लोगों की दृष्टि में आ ही जाएगी | जैसा उसके द्ृदय 
में हो वैसा ही प्रकट करना लोगों को आकर्षित करता है । लोगों को झूठी 
बात कहना कपठ कहलाता है, माया और छुल कहलाता है। 
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शास्त्र में कहा है-- 


तब तेणे वय तेणें, रूब तेणे अ जे नरे। 
आयार भाव तेणे अ, कुब्ब३ देव किव्विसं ॥ 
(द्शवैकालिक सू० अध्याय ५ उ २ गाया ४६) 


सज्जनो | चोर भी कई प्रकार के होते हैं | घन चुराने वाले तो चोर होते ही 
हैं,किन्तु आध्यात्मिक क्षेत्र में भी चोर हुआ करते हैं | कई तप की चोरी भी करते 
हैं। एक तपस्वी है, मास-सास खम॒ण की तपस्या करता है | सभी जगह उसकी 
महिमा और यश फैल रहा है | दूर दूर से लोग उसके दशेन करने आते हैं। 
एक अनजान व्यक्ति कहीं से आया और एक दुबल संत को देख कर पूछा कि 
- मैने एक तपस्वी मुनि के सम्बन्ध में सुना है। क्‍या वे आप ही हैं ? तब वह 
साधु कहता है-- “तुम्हें यह बात नहीं पूछुनी चाहिये । साधु ने संसार भोजन के 
लिए. नहीं छोड़ा है | तपस्या तो हमारे जीवन की साधना 'है |” इस प्रकार कपट 
करके अपने को तपस्वी वताकर प्रतिष्ठा प्राप्त करने वाला मुनि महा मोहनीय करमे 
का बन्ध करता है। ऐसे ही लोग तप के चोर कहलाते हैं । तपस्वी तो तपस्वी 
होता द्वी है--चोरी करने वाला उसका फल नही चुय सकता | 


सज्जनो | आज नागौर में मुनि वसन्‍्ती लाल जी पचौले-पचौले पारणा कर 
रहे हैं। उचर सौराष्ट्र में स्वामी पं० घासीलाल जी महाराज विंचर रहे ईं। वे 
तथा उनके साथी साधु प्रत्येक पक्खी को प्राय. तेला करते हैं| उनके पास रहने 
वाले दो साधु प्रति वर्ष चातुर्मास में साठ साठ, सत्तर-सत्तर दिन की निरतर 
तपस्या करते हैं । जिन शासन में आज भी रूनों की कमी नहीं है | जो 
व्यक्ति तपस्वी न होते हुए भी अपने आपको तपस्वी प्रकट करता है, वह 
बड़ी भारी भूल करता है। एक न एक दिन तो सत्य प्रकट हो ही जाता है। 
शुण और अवगुण सामने आए विना कभी नहीं रहते | आप लोगों ने मीय वाई 
का नाम तो सुना दी होगा । उनकी सद्दिमा वहुत दूरूदूर तक फैल गई थी। 
वे प्रभु-मक्ति में अपनी सुध बुध ही भूल बैठी थीं । आठों पहर उन्हें भगवान्‌ 


डी जी, 
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के सिव्रा किसी का ध्यान नहों रहता था। उनके रग में इतनी अधिक रंग 
गई थी कि उन्हें दुनिया में कुछ भी अच्छा नहीं लगता था। हमेशा भक्ति में 
डूबी रहती थीं। उनके दर्शन करने के लिए दुर-दूर से लोग आते रहते थे | 


एक समय एक आदमी उनके दशन के लिए आया। उसने आम में 
आकर एक हीराँ नामक ब्ाह्मणी से पूछा कि मीसवाई का घर कौन सा है? मुमे 
उनके दशन करने हैं| वह व्राह्मणी अत्यन्त अशिष्यचार से ठागे फैलाकर, फेश 
विखेरकर अपने घर के बाहर चैठी हुई थी | उसने दशक से कहा कि --- 
हीराँ मीरों एक है, इसमें मीन न भेख | 
जो मीरा देखा चाहें तो मुझ हीरों ने देख ॥ 


“हीरा मीय एक ही है | जो मीरोँ है वही हीरों है | तुम सुझे ही देख लो, ठुम 
मेरे ही दशन कर लो |)! उस दशक को यह वात उपह्यास सरीखी मालूम पड़ी । 
उससे रहा नहीं गया | उसने कविता भे कहा है--- 


“बांदी रॉड ब्राह्मणी, छोड मीरोँ की करे, 
वह तो जहर का प्यात्ा पी गई तू पीचे तो मरे?” 


कहने का तात्यय यह है कि असली तो श्रसली ही होता दे और नकली 
नकली ही । सब्जनो । हीरो ओर मीसों एक केसे हो सकती हूँ १ मैंने कह था 
कि अगर कोई साधु किसी तपत्वी की महिमा देख कर उसके तप की चोरी 
करता है तो वह चोर ही कहलाएगा | इसी प्रकार अगर कोई वाकृपड् है, उसमें 
भाषण करके लोगों को प्रभावित करने की शक्ति है और कोई किसी मुनि से कहे 
कि इसने सुना है कि अमुक मुनि वाकपट्ठ है, तो क्या वे आप ही है १ यदि 
वह उत्तर दे कि साधु वक्ता होता ही है, इसमें कया सन्देह ? व्याख्यान 
देना, उपदेश देना तो सन्‍्तों का काये ही होता है। ये तो आत्म-कल्याण के 
अनेक रास्ते हैं, जिसको जिसमें रस थ्रा जाय वह्दी उसके लिये हितकर हो जाएगा | 
इस प्रकार की बातें कह कर वह साधु दूसरे की बाकूपढ़ता की सहिमा प्राप्त 
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करना चाहता है। वह वक्ता न होते हुए भी वक्‍तुत्व कला का भूठा प्रचार 
करता है। इस प्रकार यश की लिप्सा होना साधुल के लिए. अनुचित है। 
साधु में वक्‍तुत्व शक्ति का होना आवश्यक नहीं है किन्तु साधुत्व का होना तो 
स्पष्ठतः परमावश्यक है ही। एक साधु चाहे वक्ता न हो, न आहार पानी 
लाकर अन्य साधुश्नों की वेयावच्च ही करता हो, किन्तु उसमें पूर्णुरूप से 
साधुत्व विद्यमान रहेगा | उत्कृष्ट माव वाला मुनि आत्म-कल्याण के द्वार खोल 
लेता दै | जो विरागी झोते हैं, जिनके संसार छोड़ने और साधु बनने के भाव 
होते हैं, उन्हें अगर कोई अन्य व्यक्ति बहकावे कि तुम्द्ारी अध्ययन के लिए 
बुद्धि तीव्र नहीं है, तुम्हें तो सिर्फ पानी ही ढोना पड़ेगा, बड़े मुनियों के लिए. 
आहार ही लाना पडेगा, उनकी सेवा ही करनी पड़ेगी--ऐसा कहने वाले उसकी 
घममे साधना, धर्म भावना में बाधक होते हैँ, अ्रन्तराय डालने वाले होते हैं । 


सज्जनो | इस प्रकार कूठी वकक्‍तृत्व शक्ति द्वात अपना प्रचार करने वाला 
बचन का चोर कहलाता है। इसी प्रकार रूप की चोरी भी की जा सकती है | 
एक रूपवान राजकुमार ने घर छोड़ दिया और मुनि वन गया। उसके भी 
दर्शन करने के लिए. लोग आते हैं। कोई आदमी किसी रूपवान साधु से 
पूछता है कि क्या आप ही वे राजकुमार हैं जिन्होंने संसार छोड़ कर साघुत्व 
अगीकार किया है ? तब वह उत्तर देता है कि-- क्या कभी दरिद्र घराने के 
लोग मुनि बनते हैं ? हा, ठम जिसे पूछ रदे हो वह में ही हूँ ।” इस प्रकार के 
वचन कहने वाला साधु रूपमचोर कहलाता है। मुनि आचार-चोर मी हो सकते 
हैं। एक साधु अपनी आत्म-साधना में लीन है| उसे अपने शरीर और वस्त्रों 
की तनिक भी चिन्ता नहों है | सभी वस्त्र मलीन हो चुके हैं | उस साधक फी 
प्रशसा भी चारों तरफ फैली हुई है | एक व्यक्ति उनके दर्शनार्थ श्राता है और 
किसी दूसरे मुनि से पूछता है कि मैंने एक महान्‌ साधक और अत्यन्त क्रियाशील 
महात्मा की महिमा सुनी है | क्या वे आप ही हैं ? यदि वह उन महात्मा को न 
वताकर अपनी वातोंसे यह सिद्ध करना चाहेकि वह साधक और क्रियाशील सन्त 
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ही हूँ, तो वह आचार-चोर कहलाएगा | सज्जनो !; साधुत्व श्वेत, स्वच्छ, बहु- 
मूल्य या महीन वस्त्रों में नहीं रहता है। साधना और तपस्या के लिए वस्त्रों का 
कोई उपयोग नहीं होता। जो आत्म ज्ञान और आत्म साधना के पथ पर 
अपनी समस्त शक्तिया केन्द्रित कर देते हैं, उन्हें वस्त्रों की ओर ध्यान देने का 
अवकाश कहाँ मिलेगा ? क्या वे अपना अमूल्य समय पर्त्रों के लिए, दे सकते 
हैँ ? कई मुनियों के वस्त्र अत्यन्त मलीन हो जाते हैं लेकिन उन्हें इस ओर लक्ष्य 
देने की चिन्ता ही नहीं रहती | 


भंगवान्‌ ने कहा है--“हे मुनि। तेरी स्वच्छुता शरीर के भ्र्‌ गार के लिए 
नहों है, यह तो सिर्फ व्यवहार है | इससे जीवन व्यवहार ठीक बना 
रहेगा | अगर इसकी चिन्ता न की जाये तव तो यह ससार समाज और मानव 
समुदाय छोड़कर जगल में चला जाना चाहिए,। यदि हमें लोगों के बीच में 
रहना है तो किसी सीमा तक व्यावहारिक साधनों की आवश्यकता भी पढ़ेगी 
ही। लेकिन सीमा का उल्लब्रन नहीं होनी चाहिये। व्यावह्मरिक साधन शारी- 
रिक श्रुगार के उपकरण नहीं बनें, इसकी ओर वरावर लक्ष्य दिया जाना 
चाहिये। मध्यम मार्ग इस तरह हम खोजलें कि व्यवह्दर भी न बिगडे श्रौर 
शारीरिक सौंदय की ओर भी किसी का लक्ष्य न जाने पाये। ह 


इसी तरह भावों की चोरी मी की जा सकती है । दूसरे के विचारों को अपने 
विचार कह कर उनका प्रचार करना भाव-चोरी कहलाती है | एक व्यक्ति ने 
कोई ग्र थ लिखा | दूसरा व्यक्ति उसी सामग्री को थोड़ी बहुत भाषा या शब्दों को 
बदल कर अपने नाम से कोई दूसरा अथ लिख दे तो वह भाव चोरी कहलाती 
है । प्रत्येक व्यक्ति के साहित्यिक ग्र थों पर उसका सर्वाधिकार होता है | विना 
उप्तकी आज्ञा के कोई भी व्यक्ति अपने या दूसरे के नाम से प्रकाशित नहीं 
कर सकता। दूसरे के विचारों को उसी के नाम से तो उद्धृत किया जा सकता 
है, पर अपने नाम से नहीं | यदि कोई व्यक्ति ऐसी भाव-चोरी करता है तो वह 
किल्विपी नामक नीच जाति का देव वन जाता है | जैसे यहा ब्राह्मण, हृरिजनों 
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से घुणा करते हैं और उन्हें अपने पास नहीं बैठने देते, उसी प्रकार,उन देवों 


की वेशज्जती होती है । उनका तनिक,मी सम्मान न होकर सर्वत्र तिरस्कार ही 
होता है । 


इतना सब कुछ कहने का तात्पये यह है कि मगवान्‌ की वाणी जैसी दो- 
वैसी ही वोलनी चाहिए.। वक्ता पूर्ण रूप से निष्कपट होना चाहिए, ।मन में 
कुछ और एव वचन में कुछ और होना प्रामाणिकता नहीं कहलाती | सज्जनो ! 
हमारा श्रमणसंध अब वन चुका है। अ्लग-श्रलग बिखरे हुए मोती एक 
सून्न में पिरोए. जा चुके हैं। कितने ही व्यक्ति ऐसे हैं जो ऊपर से तो श्रमणसंघ 
के बढ़े हित-चिंतक कहलाते हैं किन्तु अ्रन्दर से वे अपना वही अहंभाव रखते 
हैं। पद का लोभ उनसे नहीं छोड़ा जाता | यश की लिप्सा लगी ही हुई है | 
किन्तु ऐसी नीति रखने वाले कहीं के भी नहीं रहते | जो कुछ भी कहना हो 
स्पष्ट, रूप से दृढतापूवैक और ससार के सन्मुख ही कहना चाहिए | यदि कठोर 
बनना है तो पत्थर, अन्यथा मोम वनना अच्छा है | किन्तु एक समय में एक 
ही वस्तु अहण करने की ओर लक्ष्य होना चाहिए | जीवन के सिद्धान्त निश्चित 
होते चाहिए । लोगों के सामने उन्हें प्रकट करने भे॑ सकोच क्‍यों ? ऊपर से 
तो सगठन का ढोंग करते हैं श्रोर श्रदर से श्रपनत्व की भावना को बढ़ाते 
चले जाते हैं। ऐसी मनोदइत्ति अत्यन्त कषुद्र होती है | वे सोचते हैं कि कहीं हमारी 
भेढ़ें दूसरी भेड़ों में न मिल जाएँ,हमें छुठे मह्दीने में उनकी ऊन जो उत्तारनी है। 
अभी तक अपने स्थानों का अपनी सम्प्रदायों का सोह उनसे छूठा नहीं है। अभी 
तक वही अ्रपनी अपनी जी दीवारें उन्हें पसन्द हैं | नवनिर्मित सुन्दर, सुद्ढ 
प्रासाद को छोड़ कर लोग अपनी पुरानी दीवारों का मोह लिए बैठे हूँ | यह कैसी 
मनोद्ृत्ति है ? सज्जनो | में अ्रघिक क्या कहूँ ? आप लोग सब एक पर्म स्थान 
पर मिल कर सामायिक, प्रतिकमण पौपधादि धामिक कृत्य भी नहीं कर सकते | 
इसका मूल कारण क्‍या है ? जहाँ राजा होता है, वहाँ सभी शजकर्मचारी 
' स्वर्य ही आ जाते हूँ । किन्तु कितने आश्चये की बात है कि जद्दों साधु मुनि- 


न 
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राज विराजते हैं, उनके दशैन, व्याख्यान वाणी का लाभ मिल रहा है, कितने 
ही लोग फिर भी अपने अपने पूर्व सम्प्रदायगत उपाश्रयों में ही पड़े रहते हैँ | 
उनकी मनोवृत्ति कितनी सकुचित है ? श्रमण-संघ की विशालता को वे कितना 
सीमित और कमजोर बनाते जा रहे हैँ | जब तक इन भावनाश्रों का मूलोच्छेद 
नहीं होगा, यह हमारा श्रमण-सघ कभी सफल नहीं हो सकेगा । 


सज्जनो ! में खूब समझ रहा हूं, खूब अच्छी तरह से आप लोगों का 
अध्ययन कर रहा हूं । दाई से पेट की नस छिपी नहीं रहती है। कुछ ही दिनों 
में पयू षणपवे आने वाला है। तुम्हारी गुरु श्रद्धा का पता लग जाएगा । ठुम 
'बढ़ी-वढ़ी विनती करके सन्तों का चातुर्मास करवाते हो, दूर-दूर का बिहार करके 
मुनि आपके यहा आते हैं और जब पयू पण-प्व आता है तो अ्रपने पूर्व कंठी 
वध गुरुओं के पास भागते फिरते हो | यह सम्प्रदायवाद का विष और गुरु 
मोह नहीं तो और क्या है १ 


में पूछना चाहता हूँ कि जब से श्री वर्धभान स्था० जैन भ्रमण संघ 
बना है, तव से आप लोगों ने अपने पूर्व सम्प्रदायगत आचारयों या पहिले 
माने हुए गुरुओं के कितनी वार दशैन किये ओर श्रमणसघ के प्रधान 
आचाये श्री आत्माराम जी महा० सा० के कितनी वार किए १ पूर्व साम्प्रदायिक 
आचायों के दशेन तो साल में कई वार हो जाते हैं, लेकिन जो हमारे सब 
के शिरोमणि आचाये हैं, उनके प्रति एकदम उदासीनता रहे, यह कितनी भूल 
की बात है ९ 


अपने घर में सव प्रकार के मघुर मिष्टान्न तैयार हैं, फिर भी बाहर भागते 

फिरते हो ? किन्तु याद रखना । मै खुले शब्दों में तुम्हें चेतावनी देता हँ-- 

जोघपुर में भी दी थी, यहा भी दे रहा हूं कि यदि यह्दी वात रही तो मैं समभू गा 

कि अभी तक आपके दिलों पर सम्प्रदायवाद का भूत सवार है । ठीक है, 

(7. चशेनां का भी लाभ लेना है--लेकिन यह उचित नहीं कि चातुर्मास करा 
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उपदेशरुचि सम्यक्त्व--वक्ता के गुण श्प३ 


कर कोई इस दिशा की ओर गमन करे ओर कोई उससे विपरीत दिशा को 
ही अपना लक्ष्य बना ले। में जो कहता हूँ आप लोगों को उस पर 
विचार करना चाहिये । सज्जनो । चढ़ाई के समय सैनिक अगर कहें 
कि हमें अमुक काम के लिये अम्ुक स्थान पर जाना है, तो ऐसे 
सैनिकों को सेना की शोभा बढ़ाने की अपेक्षा किसी तपोवन की शोभा 
ही बढानी चाहिये | नगर और राष्ट्र की सुरक्षा का भार उसके करों 
पर डालने का कोई उपयोग नहीं । सैनिकों से यह अ्रपेक्षा की जाती 
है कि वे समय पर देश-समाज और घम की रक्षा करें | अन्य समय में 
वे चाहे जो कर सकते हैं | कहीं मी जा सकते हैं | ब्यावर निवासियों | ध्यान 
देकर सुनने और समभने का प्रयत्न कीजिये | अब हमारा प्रथक्‌ध्रथक्‌ अस्तित्व 
नहीं रह गया है, हम एक हो गए हँ--यह दाहिना हाथ है, यह वाम है, यह 
पॉव और ये नेत्र हैं, पर मूलत शरीर एक ही है। सब वस्तुओं को- एक में 
ही केन्द्रित कर देने पर एक शरीर बन जाता है। इसी दृष्टि से हमें सोचने 
का प्रयत्न करना चाहिये | सम्प्रदाय के क्षुद्रपन से ऊँचा उठ कर हमें अपना 
दृष्टिकोण विशाल बनाना दे। हमें अब नीचे न गिर कर ऊपर उठना है, 
पीछे न जाकर आगे बढना हे। अगर स्वार्थ का विष, सकुचितता की जड़े 
न फैलीं तो निश्चित रूप से हमारा श्रमणु सघ फूलता फलता रहेगा। में क्‍या 
कहू ? आप लोग एक स्थान पर बैठ कर प्रतिक्रमण भी नहीं कर सकते हो | 
अपना-अपना राग अलग-अलग अलापते हो। किसी की भी आवाज स्पष्ट 
रूप से सुनाई नहीं देती। सब मिल कर एक विचित्र प्रकार का कोलाइल ही 
हो जाता है, जो सुनने में अत्यन्त कु और कठोर लगता है| इसलिये में आप 
से अपील करता हूँ कि आप शुद्ध मन से एक हो जाइए | किन्तु महान्‌ दुख 
अर शोक है कि गुर तो अ्रमण सघ में मिल गए पर उनके कितनेक श्रन्घ- 
भक्त अभी तक उन जहरीली भावनाओं को नहीं छोड़ना चाहते ! 

सज्जनो | आप लोग प्रेम से मिलकर घमे ध्यान करें, इसी में जिन- 
शासन की शोभा है। एक-एक बूद से समुद्र वन जाता है| अगर वही 


जी जज- 
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राज विराजते हैं, उनके दर्शन, व्याख्यान वाणी का लाभ मिल रहा है, कितने 
ही लोग फिर भी अपने अपने पूर्व सम्प्रदायगत उपाश्रयों में ही पड़े रहते हें । 
उनकी मनोवृत्ति कितनी सकुचित है ? श्रमण-संघ की विशालता को वे कितना 
सीमित और कमजोर बनाते जा रहे हैं। जब तक इन भावनाओं का मूलोच्छेद 
नहीं होगा, यह हमारा श्रमण-सघ कभी सफल नहीं हो सकेगा | 


सज्जनों | में खूब समझ रहा हूं, खूब श्रच्छी तरह से आप लोगों का 
अध्ययन कर रहा हूं। दाई से पेट की नस छिपी नहीं रहती है। कुछ ही दिलों 
में पयू घणप्े आने वाला है। तुम्हारी गुरु श्रद्धा का पता लग जाएगा । तुम 
'बढ़ी-बढ़ी विंनती करके सन्तों का चातुर्मास करवाते हो, दूर-दूर का बिहार करके 
मुनि आपके यहा आते हैं ओर जब पयू षण-पर्व आता है तो अपने पूर्व कंठी 
बंघ गुरुओों के पास भागते फिरते हो | यह सम्प्रदायवाद का विष और शुरु 
मोह नहीं तो और क्या है ९ 


में पूछुना चाहता हूँ कि जब से श्री वर्धमान स्था० जैन श्रमण संघ 
बना है, तब से श्राप लोगों ने अपने पूर्व सम्प्रदायगत आचार्यों या पहिले 
माने हुए गुरुओं के कितनी वार दर्शन किये ओर श्रमणसघ के प्रधान 
आचाये भी आत्माराम जी महा० सा० के कितनी वार किए १ पूर्व साम्प्रदायिक 
आचारयों के दशेन तो साल में कई वार हो जाते हैं, लेकिन जो हमारे सब 
के शिरोमणि आदचाये हैं, उनके प्रति एकदम उदासीनता रहे, यह कितनी भूल 
की वात है ९ 


अपने घर में सब प्रकार के मधुर मिष्यान्न तैयार हैं, फिर भी बाहर भागते 
फिरते हो १ किन्तर॒ याद रखना | में खुले शब्दों में ठस्हें चेतावनी देता हूँ--- 
जोघपुर में भी दी थी, यहा भी दे रहा हूं कि यदि यही वात रही तो मैं समभू गा 
कि अभी तक आपके दिलों पर सम्प्रदायवाद का भूत सवार है। ठीक है, 
&“* .देशेनों का भी लाभ लेना है--लेकिन यह उचित नहीं कि चातुर्मास करा 
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उपदेशरुचि सम्यक्त्व--चवक्का के गुण श्प्३्‌ 


कर कोई इस दिशा की ओर गमन करे और कोई उससे विपरीत दिशा को 
ही अपना लक्ष्य बना ले। मैं जो कहता हूं आप लोगों को उस पर 
विचार करना चाहिये | सज्जनो | चढ़ाई के समय सैनिक अगर कहें 
कि हमें अमुक काम के लिये अम्र॒क स्थान पर जाना है, तो ऐसे 
सैनिकों को सेना की शोभा बढ़ाने की अपेक्षा किसी तपोवन की शोमा 
ही वढ़ानी चाहिये | नगर ओऔर राष्ट्र की सुरक्षा का भार उनके क्ों 
पर डालने का कोई उपयोग नहीं । सैनिकों से यह अपेक्षा की जाती 
है कि वे समय पर देश-समाज ओर घ॒रम की रक्षा करें | अन्य समय में 
वे चाहे जो कर सकते हैं | कहीं भी जा सकते हैं | ब्यावर निवासियों | ध्यान 
देकर सुनने और समभने का प्रयत्न कीजिये | अब हमायण प्रथक्‌ध्रथक्‌ अस्तित्व 
नहीं रह गया है हम एक हो गए. हैं--यह दाहिना हाथ है, यह वाम है, यह 
पॉव और ये नेत्र हैं, पर मूलत शरीर एक ही है। सब वस्त॒ओ्नों को एक में 
ही केन्द्रित कर देने पर एक शरीर वन जाता है । इसी दृष्टि से हमें सोचने 
का प्रयत्न करना चाहिये। सम्प्रदाय के क्षुद्रपन से ऊँचा उठ कर हमें अपना 
दृष्टिकोण विशाल वनाना है। हमें अब नीचे न गिर कर ऊपर उठना है, 
पीछे न जाकर आ्रागे बढ़ना है। अगर स्वाये का विष, संकुचितता की जड़े 
न फैलीं तो निश्चित रूप से हमारा श्रमणु सघ फूलता फलता रहेगा। में क्‍या 
कहूँ ? आप लोग एक स्थान पर बैठ कर प्रतिक्रमण भी नहीं कर सकते हो । 
अपना-अपना राग श्रलग-अलग अलापते हो। किसी की भी आवाज स्पष्ट 
रूप से सुनाई नहीं देती। सव मिल कर एक विचित्र प्रकार का कोलाहल ही 
हो जाता है, जो सुनने में अत्यन्त कटु और कठोर लगता है। इसलिये में आप 
से अपील करता हूँ कि आप शुद्ध मन से एक हो जाइए। किन्तु महान दु ख 
ओर शोक है कि गुर तो श्रमण सघ् में मिल गए पर उनके कितनेक अ्न्ध- 
भक्त अभी तंक उन जहरीली भावनाश्रों को नहीं छोड़ना चाहते । 

सज्जनो | श्राप लोग ग्रेम से मिलकर धर्म ध्यान करें, इसी में जिन- 
शासन की शोभा है। एक-एक बूद से समुद्र बन जाता है। अगर वही 
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ब॒ दे अलग-अलग हो जाएं तो उनका कोई श्रस्तित्व ही नहीं रहे--कहां पता 
भीन चले। दुनिया में अगर कहीं बल हे तो वह सिर्फ सगठन में ही है । 
इसीलिए, कह्य गया है कि--“संघे शक्ति कलौ युगे |” श्राप लोगों को 
मिल कर प्रेम से आगे वढना चाहिये। जिन-शासन को संसार के सामने 
हमें अधिक स्पष्ट, सुन्दर और आलोकित करके रखना है | 


में कह रहा था कि वक्‍ता वही सफल होता है जो कि मन के भाव ठीक 
शत प्रतिशत उठी रूप में संसार के समक्ष रख दे। यदि ऐसी सामथ्य उसमें 
नहीं है तो वह सफल वक्‍तृत्व शक्ति वाला कभी नहीं कहा जा सकता । इससे 
आत्मा का पतन होता है, संघ की हानि होती है| जिन शासन को सुशोमित 
करने वाला बबता तो अत्यन्त सरल प्रकृति का और निष्कपट होना चाहिए, । 
अपने आप को सबसे ऊचा, सबसे बुद्धिमान, सबसे विद्वान समझ कर अपनी 
ही वातों का प्रतिपादन निरन्‍तर करने वाला अमिमानी कहलाता है। 
अभिमान मानव के सभी गुणों को अवशगुण बना देता है । लोगों की दृष्टि 
में उसकी योग्यता, उसकी प्रतिभा की कोई प्रतिष्ठा नहीं रहती | मानव चाहे 
कितना ऊपर क्‍यों न पहुच जाए, चाहे कितना कठोर साधक, तपस्वी ही क्यों 
न हो, अगर उसे अमिमान आ जाए, तो उसकी साधना, तपस्या की कोई 
कीमत नहीं | इसी प्रकार उपदेशक और वक्‍ता को अ्रत्यन्त निरभिमानी और 
सरल प्रकृति का होना चाहिये। ऐसा होने पर ही लोग उसका आदर और 
सम्मान करेंगे | 

समाज में रहने पर अनेक कठिनाइयों और समस्याओ्रों का सामना करना 
पड़ता है । वक्ता को अ्रपनी योग्यता और ज्ञान द्वारा समी कठिनाइयों को 
पार कर लेना चाहिये | जो व्यक्ति क्षमाशील होते हैं, वे भूल करने वाले, 
अपराध करने वाले अबोध प्राणियों के भले ही आदर के पात्र न बने 
लेकिन वे अपनी योग्यता व क्षुमाशीलता से उन्हें सुधार लेते हैं। अगर 
सभी पाषियों से घुणा करने लगें उनसे दूर हटने लगें तो उन्हें सही सारे 
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कौन बताए, उनका सुधार केसे हो । कुछ महान्‌ व्यक्ति, कुछ विशाल हृदय वाले 
ऐसे भी होने चाहिये जो उनसे प्रेम करें और उनके हृदय में सत्काये करने की 
भावना उत्पन्न करें | वक्‍ता के ऊपर वड़ी जिम्मेवारी होती है । उसे सभी प्रकार के 
प्राणियों को मागे बताना होता है | किसी से घुणा नहीं करनी होती | अत्यन्त 
क्षमाशील प्राणी ही ऐसा उत्तरदायित्व निभा सकता है । 


जीवन के प्रत्येक ज्षेत्र में मध्यममार्ग को स्वीकार करके ही हम सफलता 
प्राप्त कर सकते है । पाडित्य प्रतिभाया ज्ञान का मान या घमणएड न हो,पर वक्ता 
में आत्म विश्वास, अनुशासन और स्वाभिमान तो होना ही चाहिए. । वह क्रोघी 
न हो, पर अन्याय, अघमे के प्रति कठोर विरोधी रुख वाला तो हो । भगवान्‌ 
महावीर को तत्कालीन समाज व्यवस्था ओर घमम की विक्वतियों को दूर करनेके लिए, 
अत्यन्त कठोर बनना पढ़ता था। राष्ट्र व समाज में क्रान्ति उत्पन्न करना 
कमजोर हृदय वाले के लिए संभव नहीं है । अ्रपने सिद्धान्तों पर पवेत की 
भाति भ्रडिग रह कर जगत्‌ के प्रह्मरों को सहन करने का सामर्थ्य भी होना 
चाहिये क्ञषुमाशील रहे पर श्रधमे का कड़े शब्दों में विशेध करे । ऐसे समय में 
वाणी में उतेजना का होना भी आ्रावश्यक है। पर उत्तेजक मन स्थिति उसके 
वश में हो, प्रत्येक अवसर पर, हर क्षण उत्तेजना होना अश्रनुचित है। सिर 
अपमे का प्रतिकार करने के समय वह प्रभावशाली होती है । प्रत्येक वस्तु 
अपनी मर्यादा और सीमा में रहने पर ही लामदायक हो सकती है। डचित 
नियंत्रय॒ प्रत्येक पर रखना चाहिये । 

वक्ता यश-लोलुप अथवा अर्थ लोलुप न हो। इससे प्रमाव अच्छा नहीं 
पड़ता | शब्दों का सौन्दये ही प्रमावशाली नहीं होता, मनुष्य के व्यक्तित्व की 
छाप ही श्रषिक प्रमावशाली होती है । जो प्रतिष्ठा का भूखा हो जाता है, उसके 
उपदेश देने से कोई लाभ नहीं। लोगों पर उसका कोई असर नहीं होगा | 
वह समाज को ज्ञान नहीं दे रहा है, प्रमु की वाणी का प्रचार नही कर रहा है 
किन्तु प्रतिष्ठा अजैन करना चाहता है । उपदेशक को तो सथ्॒ की सेवा का 
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उद्दे श्य मन में रखना चाहिए। श्रुतश्न को उत्पन्न करना ही उसका लक्ष्य 
हो | उसे सोचना चाहिए कि उसकी यह अत्यन्त पुण्यवानी है कि उसे श्रुतशान 
की आप्ति हो गई और अन्य लोगो में प्रचार करने का अवसर उसे प्राप्त हो रहा 
है | ये दुर्लेम वस्त॒ुए, यह मूल्यवान्‌ अवसर प्रत्येक को नहीं मिलता । 


भगवान से एक वार प्रश्न किया गया--'हे भगवान्‌ | धर्म कथा करने 
से क्या लाभ ९” भगवान ने उत्तर दिया, “हे शिष्य | धरम कथा से कर्मों की 
निजरा होती है |? जीवों के कल्याण के लिए, घम-भावना के लिए शान प्रचार 
के लिए. जो उपदेश देता है, वह अपने कर्मों की निर्जेण कर लेता है | जो 
जिन वचनों की प्रभावना करता है, उसे महान्‌ श्रध्यात्मिक आनन्द प्राप्त 
होता है, पुण्य का उपाजन होता है | उसे इस लोक और परलोक में सुख और 
शाति की प्राप्ति होगी | 


शब्दों के गूढ़ अर्थों की जानकारी रखने वाला वक्ता ही शास्त्रों के मम॑ को 
समझ सकता है | एक शब्द के कई अर्थ होते है| परन्तु जिस श्रर्थ में वह 
शब्द प्रयुक्त हुआ है, उसी अर्थ में समभना सच्चा ज्ञान होता है| वैसे तो 
मनुष्य श्रपनी बुद्धि के अनुसार चाहे जैसे श्रथ एक शब्द के लगा सकता है | 
कहा जाता है--'मु डे-मु डे मतिमिन्‍्ना! प्रत्येक मस्तिष्क में अलग-अलग प्रकार 
की बुद्धि रह करती है | जो शब्द जिस परिस्थिति में जिस समय जिस अर्थ में 
प्रयुक्त हुआ है, उसको उसी अर्थ में समझना ही बुद्धिमत्ता है।'वक्‍ता में 
यह योग्यता विशेष रूप से होनी चाहिए | 


वक्ता को बहुत घैयेशील भी होना चाहिए | थोढ़ी सी कठिनाई में घबरा 

जाने वाला वक्ता जीवन में सफल नहीं होगा | कोई प्रश्न करे तर्क करे, दलील 
दे तो उसका युक्ति-सगत उत्तर देने की सामथ्ये उसमें हो। ससार में अ्रनेक 
प्रकार के मत मतान्तर घर्मे और दशैन हैं । सब अपनी अपनी दृष्टि से वस्तुओं 
«-सतिपादन करते हैं | अपनी विचार-घाय उपस्थित करने के लिए सभी 
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अन्य इृष्टियों की मीमासा और प्रतिपादन करना होगां। कठिनाई में घवयने 
से काम नहीं बनता है | श्रपनी शंका के समाघान के लिए, अन्य श्राचायों और 
महत्वपूर्ण ग्र थों की सहायता ले । वक्ता दुराग्रही न हो । अगर भूल से अनुचित 
बात निकल जाए तो उसी को सिद्ध करने के लिए उल्टे सीधे तर्कों का सहारा 
न ले | एक भूठ ,को सिद्ध करने के लिए सौ भूठ वोलने पड़ते हैं । एक वार 
भूल से कोई बात कह्ट दी गई हो तो दूसरी बार उसे सुधार ले, ऐसा करने से 
मनुष्य अधिक प्रामाणिक हो जाता है, उसका कथन अधिक विश्वस्त माना 
जाता है | जीवन मी उपदेशों के अनुसार ढला हुआ होने से अत्यन्त प्रभाव 
शील होता है। कोरी शिक्षा देना उचित नहीं। स्वयं को भी उसका पालन , 
करना चाहिए | 


सज्जनो | कोई साधु कथा सुना रहे थे । कह रहे थे--“देखो माइयो । 
चोरी नहीं करना चाहिए | यह महान पाप है। चोरी करने वाला इस लोक 
आर परलोक में कभी सुखी नहीं हो सकता । हिंसा नहीं करना चाहिए | किसी 
भी प्राणी को तन से और मन से दुख नहीं देना चाहिए--ये सब पाप कमे 
हैं ।ऐसे काये करने से आत्मा पतन की ओर चली जाती है | वे चारों महात्रतों 
पर तो बहुत जोर देते थे पर जब परिग्रह का नम्बर आता या तब इतना 
ही कह देते थे कि परिग्रह रखना बुरा है, अधिक परिग्रह में नहीं पढ़ना 
चाहिए. | कोई एक भोता भी विलज्गण और तेज होते हैं। सभी एक प्रकार के 
तो नहीं होते | एक श्रोता व्याख्यान बहुत ध्यान देकर सुना करता था। उसने 
कई वार लक्ष्य किया कि साधु जी हिंसा, भूठ, चोरी और कुशील का तो बहुत - 
जोरों से विरोध करते हैँ पर जब परिग्रह का नम्बर आता है तो गलमगोल करने 
लगते हैं। मुझे तो इसमें कुछ शंका सी उत्पन्न होती है । यह क्या मामला है । 
मुझे परीक्षण तो इस सम्बन्ध में करना चाहिए।। एक दिन स्वामी जी गोचरी 
के लिए. गए. हुए थे और उघर उस श्रावक जी ने गुरु जी की तलाशी लेनी 
शुद कर दी । देखते देखते एक स्थान पर उन्हें पीली पीली चमकती हुई 
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स्वर्ण मुद्रे दिखाई दीं। वे समझ गये कि यही गुरुजी की कमजोरी -है | यही 
भेद रहा हुआ था, आज ही यह रहस्योद्घाटन हो' रहा है । यही वत्तु परिगह 
पर वोलते समय उनकी वाणी को लड़खढ़ा देती थी, वहं उन्हें लेकर अपने धर 
चला आया | जब शुरु जी आह्यर पानी लेकर आए और आहार करके “खोज 
चीन की तो वे स्वरणमुद्राए उन्हें नहीं मिलीं। मन मंसरोस कर ही वे रह गएं ! 
किसी से पूछ भी नहीं सकते थे | बाहर जाकर तलाश भी नहीं कर सकते थे ॥ 
किसी तरह उन्होंने मन को समभाया उन्होने कहा मुे परि्रह छोड़ना कठिन 
लगता था, किन्तु किसी परोपकारी ने उसे छुड़ा दिया । ' 


दूसरे दिन व्याख्यान में अन्य चार महात्रतों को गौण करके उन्होंने 
परिग्रह पर ही जोरों से बोलना प्रारम्म कर दिया | आज व्याख्यान का विषय 
परिग्रह ही था | उन्होंने कहा परिग्रद ही दुख का'्मूल है। यही मनुष्य की 
मति को विक्ृत करने वाला है । इतने दिन की पूरी कसर उन्होंने आज बोल 
कर पूरी कर दी। उस श्रावक ने सोचा आज बीमारी दूर हो गई है ) श्रव ये 
मुख खोलने की शक्ति प्राप्त करने लग गये हैं ।; उसे , बहुत-खुशी हुईं वह गुरु 
जी के पास गया और वन्दन करके बोला--“गुरु,देव ! यंह।आप की अमानत 
मैं ही ले गया था। म॒ुके कुछ शका सी/उत्पन्न हो गई थी और उसे दूर करने का 
मैंने विचार किया था ।”वावाजी बोले “क्ृपा करके इन्हें श्रव मेरी आ्राखों से दूर 
ले जाओ। इसने मेरी वाणी ही अवरुद्ध कर दी थी ,[” आवक ने कहा--में 
क्या करू ९” बावा जी वोलें---“यह तो पिशाचिनी है | तू ने मेष मला किया जो 
इससे पीछा छुड़ा दिया ।? उस आवक को मुहरों का उपहार भी मिल गया श्रोर 
गुबजी को भी ठीक रास्ते पर ले आया ! 


में कह रहा था कि अगर कोई निंदनीय कमे वक्‍ता के जीवन में हो तो उसे 
सत्य वात कइने में संकोच होता है | भ्रुत ज्ञान के देने वाले वक्ता में जो गुण 
होने चाहिए उनका मैंने स्पष्टीकरण किया। ऐसे वक्‍ताओं का उपदेश सुन 
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7 अनेक जीवों ने अपनी आत्मा का कल्याण किया और सम्पक्त्व की प्राप्ति 
थी | सच्चे मन से शुद्ध श्रन्त करण से पवित्र भावनाओं से जो श्रुत ज्ञान देते 
ै, उससे निश्चित रूप से वक्‍ता ओर श्रोता दोनों का कल्याण होता है। 


ब्यावर 
१६-८-५६ 
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मिच्छादिट्टी न सिज्मइ 
वीर सर्वेसरासरेन्द्रमद्दितो, वीर बुघा संश्रिताः 
बीरेणामिदतः स्वकर्मेनिचयो, वीराय नित्य नम. । 
वीरात्तीमिद प्रवृत्तमतुलं, बीरस्य घोर तपो 
वीरे श्रीधृतिकीर्ति कान्तिनिचय. हे वीर | मद्र दिश ॥ 
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अहेन्तोी भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिता 

आचार्या जिनशासन्ोन्नतिकरा. पूज्या उपाध्यायका । 

श्री सिद्धान्तसुपाठका मुनिवरा रत्नत्रयाराधका' 

पन्‍्चेते परमेष्ठिन अतिंद्नं कुबेन्तु नो मड गलम्‌॥ 
उपस्थित सुखामिलाषी सज्जनो | जैन धर्म अनादि काल से यह घोषणा 
करता आ रहा है दुनिया के लिए, कि ऐ, जीवो | श्रगर तुम आत्मिक शान 
चाहते हो, कल्याण चाहते हो और निर्वाण चाहते हो तो सब से पहले व॒म्हें 
सम्यक्त्व॒प्राप्त करना चाहिए। मोक्ष के लिए की जाने वाली तुम्हारी जप तप 
आदि धार्मिक क्रियाए सम्यक्त्व पूर्वक ही होनी चाहिए। कोई आज से ही नहीं 
अनादि काल से और केवल मेरी ही नहीं वरन्‌ श्रतीत काल में जो अनन्त- 
अनन्त तीर्थेकर हो गये हैँ, उनकी यद्दी पुकार रही है कि जीवात्मा को सर्वप्रथम 
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सम्पग्दृष्टि प्राप्त करनी चाहिए। जव हम शास्त्रों के एष्ठ खोलते हैँ तो सर्वेत्र 
एक ही सदेश पाते हैं। अपने पूर्वजों की वात पर ध्यान देते हैं तो एक ही 
निष्कर्ष पर पहुंचते हैं कि--“जीवात्माओ | समकित की उपलब्धि करो? | 

जब तक समकित प्राप्त नहीं हुआ, सम्यक्त्व रूपी चिन्तामणि रत्न की 
प्राप्ति नहीं हुईं, तव तक कोई भी कठोर से कठोर क्रिया उच्च से उच्च समझा 
जाने वाला अनुष्ठान मोक्ष प्रदाता नहीं होता | हु उससे भौतिक सुख मिल 
सकता है, परन्तु अ्रनन्त आत्मिक आनन्द प्राप्त नहीं हो सकता | 


शानी जनों ने हमारा जो मार्ग-प्रदशन किया है, वहुत सोच-विचार कर, 
अनुमव करके द्वी किया है | यह नहीं कि चित्त की चपल तरथगों में वह कर 
जो मन में आया अचानक ही कह दिया हो। उन्होंने श्रपने दीघे जीवन का 
अझधिकाश भाग साधना में व्यतीत किया है। मौन चिन्तन मनन ओर ध्यान में 
गुजारा है और फिर अपने अनुभव को जगत के हित के लिए प्रस्तुत किया है । 
अत. उनका कथन हमारे सामने अ्रतीव मूल्यवान वस्तु है | नियु क्तिकार 
घोषणा करते हैँ--- 


कुशसाणों वि निवित्ति, परिव्वयंतों वि सयण घण भोए । 

दितो वि दुहस्स उर, मिच्छादिदही न सिज्कइ उ ॥ 

सज्जनो ! यह शास्त्र की गाथा है। मेंने जो कहा है वही भाव इसमें प्रकट 
किये गये हैं। में अपनी ओर से कुछ नहीं कह रहा हूँ, केवल ज्ञानियों के वचन, 
शास्त्र की बात आप के समक्षु उपस्थित कर रहा हैँ । 


मिथ्यादृष्टि निवृत्ति करता हुआ भी अपनी आत्मा का कल्याण नहीं कर 
सकता | संसार में दो मागे हैँ--एक प्रवृत्ति मांगे और दूसरा निवृत्ति मागे । 
इन्द्रियों का भोगों की ओर आकर्षित होना, इन्द्रियों के भोगों के साधन जुटना 
ओर उनका रक्षण करना; फिर उन्हें काम में लाना, यह सब प्रवृत्ति सागे है। 
और विषयविकार की ओर से चित्तवुत्ति को विमुख कर लेना भोग की ओर से 


30 $ 4458५ 6 व 


श्ह्रर्‌ प्रेमसुधा पाँचवाँ माग 





जज जी जन 


पीठ फेर लेना, संसार सम्बन्धी नाना प्रकार के प्रप्चों का परित्याग कर देना 
और आत्मा में रमण करना यह निवत्तिमागे है। 


निवत्ति भी दो प्रकार की है द्वव्यनिवत्ति ओर भावनिवृत्ति | किसी ने 
भौतिक पदार्थ का त्याग कर दिया है, वह सुनसान वन में या पवेत की गुफा में 
जाकर ध्यानस्थ हो गया है आंखें बद करके बैठ गया है, भोगोपमोग का त्याग 
कर दिया है, इस सव के बावजूद भी उन पदार्थों की कामना का त्याग नहीं 
कर सका इच्छा को काबू में नहीं कर पाया ओर चित्त को चाह को नहीं जीत 
सका है, और भोगोपभोग के पदार्थों की तरफ जो आसक्ति अभिरुंचि, लगन 
या गुद्धि थी, जो अन्दरूनी वीमारी थी, वह बनी हुई है तो समझ लेना चाहिए 
कि उसकी वह निवृत्ति द्वव्यनिवृत्ति मात्र है। भाई, इस प्रकार की दावादूबी से 
काम नहीं चल सकता । । 

शरीर के किसी अग में फोड़ा हो गया | अगर उस फोड़े के मु ह पर दवा 
लगा कर ऊपर से उसे मिटा भी लिया जाय और उसके भीतर जो गदगी भरी 
पढ़ी है, पीव आ रही है, उसका क्या होगा | जब तक वह साफ न हो जायगी 
याद रखना, तब तक बीमारी मिटने वाली नहीं है । यही नहीं वह दिन प्रति दिन 
भयकर रूप धारण करती ही जायगी | हर, भीतर की रसी निकाल कर सफाई 
की जाती है, घाव ठीक किया जाता है तो फिर मविष्य में वह वेदना का कारण 
नहीं बनता । 

इसी प्रकार किसी साधक ने फोड़े पर ऊपर से पट्टी बाघने के समान वाक्य 
त्याग अपना लिया साधु का वेष घारण कर लिया और बाहर से पूरा-पूरा 
इन्तजाम कर लिया किन्तु भोग की मनोवृत्ति को नहीं जीता, लोछुपता का लोप 
नहीं किया आसक्ति की बीमारी को अन्दर ही अन्दर बढ़ने दिया तो सब 
निरथक है, उस वाह्म त्याग का कोई मूल्य नहीं, वीमारी एक दिन बढ़ जायगी 
और ऐसा विस्फोट होगा कि डाक्टरों को भी समालना कठिन हो जायगों। 


उसका परिणाम वडा मयकर होगा। तो इस प्रकार की ऊपरी निवृत्ति द्रव्यनि- 
वत्ति है। 
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भावनिवृत्ति आये विना आत्मोत्यान की संभावना नहीं की जा सकती। 
किसी व्यक्ति ने द्रव्य से भोगोपभोग के पदार्था का त्याग किया है अथवा नहीं 
भी किया है, किन्तु उन पदार्थों सम्बन्धी आधक्ति का पूर्ण रूप से त्याग कर 
दिया है, निरीह भाव से उनका उपयोग भी हो जाता है तो वे भोग्य पदा्े 
आत्मा का क्‍या विगाड़ सकते हैं | विगाढ़ने वाले तो अपने भाव ही है। 


हा उन पदार्थों में अगर हमारी आसक्ति है फिर चाहे वह प्रकठ हो या 
अप्रकट ज्ञात हो या अज्ञात, तव तो वह भोग रूप ही है, किन्तु यदि उन पदार्थों 
के प्रति इमारे चित्त में चाह नहीं है, आसक्ति नहीं दे तो पदार्थ पड़े-पड़े हमारा 
क्‍या विगाड़ लेंगे ? हमें क्या करेंगे ? वे बोलते नहीं, भाग कर इमारे पास 
आते नहीं ओर कहते नहीं कि तुम हमें भोगो | इसी प्रकार वे हमारे त्याग माव 
को भंग भी नहीं कर सकते । उन पदार्थों को भोकता की चाह नहीं, भोक्‍्ता को 
ही उन पदार्थों की चाह है। इसका अथे यह हुआ कि अगर जड़ पदार्थों को 
लेकर हमारा अ्रनासक्ति भाव खंडित होता है, आत्मा में विकार उत्पन्‍न होता है, 
आत्मा का पतन होता है तो वेचारे बाह्य पदार्थों का कोई दोष नहीं है, अपयघ 
नहीं है | अगर अपराध किसी का है तो हमारे ही भावों का है। अ्तएव जिस 
ने अपनी अन्तरात्मा की अनाउक्त वना लिया है। उसके चारों तरफ ओगय 
पदार्थ बिखरे पड़े हैं तो पडे हूँ | वे उस त्यागी की कुछ मी हानि नहीं कर सकते,। 
कुछ नहीं बिगाड़ सकते | 


बंदूक में गोलिया भरी पडी हैं तो पढ़ी रहें | वे किसी को चोट नहीं पहुँचा 
सकतीं | क्योंकि उनमें स्त्रय प्रह्दर करने की मार देने की शक्ति नहीं है | 
अगर वे प्रहार करती हैँ तो किसी व्यक्ति के द्वारा ही करती हैं | जैसे इंट पत्थर 
आदि अन्यान्य पदार्थ पढ़े हैं, वैसे ही वे भी पडी हैं। स्वव आकर किसी को 
घायल करने की शक्ति उनमें नहीं है। विना व्यक्ति की सहायता के शस्त्र, 
तीर या भाले कुछ नहीं कर सकते । 


श्६ड .... प्रेमसुघा पॉचवों भाग 





इसी प्रकार दुनिया में मोगोपमोग की जो वस्तुएं हैं वे स्वय॑ हमारे पास 
नहों आती हैं ओ्रोर न हमें मजबूर करती हैं कि ठुम हमें भोगो ! मजबूर होते 
हैं उन्हें भोगने के लिए, तो हम ही होते हैं| हम स्वयं उनकी तरफ खिंचते हैं 
और उन्हें भोगते हैं| 

तो सज्जनों | असली वस्ठ भावनिवृत्ति है। द्रव्य का त्याग कर दिया और 
उसे छोड़ कर तपोवन में छिप कर बैठ गए, किन्तु याद रखिएः इस प्रकार छुक 
छिप कर बैठने से बीमारी मिटने वाली नहीं है। मनुष्य के मन में भोग की 
जो आकाज्षा है, आसक्ति है गुद्धि है लोछुपता है, वह तो तपोवन में भी साथ 
चली जाती है, गिरि शुफा में भी जा सकती है १? ओर असली बात उसी से बचने 
की है | उससे न बचे तो फिर तपोवन आदि में जाने से ही क्या लाभ हो 
सकता है| अ्रतएव शास्त्रकार कहते हैं कि जिन्होंने भोगासक्ति का त्याग कर 
दिया है, उसकी जड़ों को छृदय में से उखाड़ कर फेंक दिया है, वही सच्चा 
निवृत्ति-पयायण पुरुष है और उसके चित्त में फिर नये सिरे से आसक्ति उत्पन्न 
नहीं हो सकती | दा यदि आसक्ति ऊपर-ऊपर से ही की है तो किसी भी समय 
उम्र रूप घार सकती है । तो वाहरी तौर पर मोगोपमोग के पदार्थों को 
छोड़ कर चले जाना ऊपर-ऊपर से घास को काठने के समान है। समय 
पाकर वही फिर उग आएगी, पनप उठेगी | यह द्वव्य-निवुत्ति है। किन्तु जब 
विषय की वासना का समूल उन्मूलन कर दिया जाता है और अन्त. करण में 
उसका कोई स्थान ह्वी नहीं रह जाता, तमी वह निवृत्ति सच्ची या भावनिमित्त 
कहलाती है और वही निराकुल सहजानन्द का कारण बनती है | 

एक व्यक्ति साधु बन जाता है और मह्दीने-महीने का अनशन तय करता 
है, किन्तु इतना करने पर भी समय आने पर वह पतित हो जाता है और 
त्याग मार्ग से विमुख हो जाता है | उसका एक मात्र कारण यही है कि उसने 
द्रव्य त्याग तो किया था और द्रव्य से निउत्ति ली थी, परन्ठु भाव से निम्मित्त 
नहीं ली थी। उसके श्रन्तर में वासना विद्यमान थी। समय पाकर, निवृत्ति 
मिलने पर वासना की वह घास फिर पनप उठी | 
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सज्जनों । हृदय में विषयों की उत्तेजना उत्पन्न करने वाले निम्मित्त तो 
तैयार ही हैं। उन्हें दू ढने के लिए. कह्दीं दूर जाने की जरूरत नहीं है। ये काटे 
तो पद-पद पर विद्यमान ही हैं। हाँ, फूल कहीं-कहीं ही होते हैं| इसी प्रकार 
भाव चरित्र रूपी फूल, जो जीवन को सुगन्धित करने वाले हैं खोजने पर भी 
क्वचित्‌ ही मिलते हैं । 

जब हम भीनासर सम्मेलन के लिए जा रहे ये तो यस्‍्ते में कॉटे हीं काटे 
विखरे मिलते थे | नागौर तक तो रास्ता कुछ ठीक था, किन्तु गोगोलाव से 
वीकानेर का जब रास्ता शुरू होता है वह्य काठों और भरुठों की इतनी अधिकता 
थी कि कहा नहीं जा सकता । कपड़ों में लग जाए तो निकलना कठिन था। 
लेकिन सोचना तो यह है कि किस माली ने उन्हें वैदा किया ? किसने पानी 
पिला-पिला कर उनका पोषण किया ? किसी ने भी नहीं। वे स्वय तैयार हो 
जाते हैं ओर पथिकों फो अपनी जाति का परिचय देते हैं। इसी प्रकार वास- 
नाओं को भड़काने वाले पदार्थ कदम कदम पर विछे पड़े हैं। साधक को 
उन्हीं से वचना है | जब तक वासना पूरी तरह मर न जाय तब तक ऐसे 
उत्तेजक पदार्थों से बचते रहना आवश्यक है। अन्यथा किसी भी समय गिर 
जाना सभव है| 

आशय यह है कि द्रव्यत्याग ऊपरी त्याग है श्रोर वह कभी भी निमित्त पाकर 
गिर सकता है। च्वजा स्थिर है तो इसका कारण यही है कि अभी हवा नहीं 
चल रही है । हवा का भोंका आते ही वह डावाडोल हो जायगी। इसी प्रकार 
जो तपोधनी गुफा में जाकर बैठा है, वह तभी तक शान्ति से बैठा है, जब तक 
मोद्द का उदय नहीं आया है। जब वह हवा चलेगी तो विकारमय भाव जाणत 
हो जाएगे और उस त्यागी को डिगा देंगे | 

रथनेमि का इतान्त आपको विदित ही है। उन्होंने एक से एक उत्तम, 
सुन्दरी श्राश्ा कारिणी ओर हृदय हास्णी पचास रमणियों को परित्याग कर 
दीक्षा अगीकार की थी | समस्त राजसी वैमव॒ और भोगविज्ञास के साधनों को 
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,तिलाजलि दे दी थी और गुफा में जाकर घुस गये थे | यद्यपि आखें वद्‌ की जा 
सकती हैं कानों में उगलिया डाली जा सकती हैं, मगर अन्दर जो गरगठ-गर्रगट 
हो रही है, वह कदापि बलात्कार पूवर्क वद होने वाली नहीं है। 

तो रथनेमि ने अन्य इन्द्रियों को तो वश में कर लिया, वह द्रव्य से त्यागी 
हो गये, किन्तु मन से पूर्ण रूप से त्यागी नहीं हुए। भावत्यागी नहीं वन सके, 
अपनी वासना की जढ़ उखाड़ने में समर्थ नहीं हो सके | 


एक वार ऐसा अ्रवसर आ गया कि गिरनार पवेत पर भगवान्‌ नेमिनाथ 
विचर रहे ये | वे राजीमती को अविवाहित छोड़ कर त्यागी हो गये थे | राजी 
मती जी भगवान्‌ के दशैनार्थ जा रही थीं | रास्ते में वर्षा होने लगी और उनके 
वस्त्र गीले हो ग़ये। गुफा को एकान्त स्थान समझ कर अकस्मातू वे उसी 
गुफा में जा पहुंची, जिसमें रथनेमि ध्यान कर रहे थे | रथनेमि की दृष्टि राजी 
मती पर पड़ी । दृष्टि पढ़ते ही राजीमती का लावण्य और अनुपम सौन्द५ 
उनकी आखों के सामने साकार हो उठा। वह त्याग रूपी हाथी से नीचे गिर 
पढ़े | और राजीमती से बोले-- 
एहिता अआु'जिमो भोए, माणुत्सं खु सुदुल्लह । 
भुत्तमोगी तओ पच्छा, जिणमग्ग॑ चरिस्समों ॥| 
+उत्तरा० आ० २८, गा० ३८। 
सज्जनो | रथनेमि के मुख से उक्त प्रतिध्वनि अ्रकस्मात ही निकल पढ़ी । 
युद्रपि वे ५० रूपवती स्त्रियों को त्याग कर साधु बने थे, किन्तु थे अभी तक 
द्रव्यव्यागी | श्रत उनका मन विचलित हो गया । विकारों की जड़ वासना चित्त 
में विद्यमान थी, वह उभर आई ओर उसने उन्हें विचलित कर दिया। वे 
राजीमती को सवोधन करके बोले द्वे सुन्दरागी | आओ, हमारे साथ भोग भोगी 
क्योंकि मनुष्य का जन्म मिलना वहुत मुश्किल है । 
सज्जनो | कहिए कैसा अच्छा उपदेश दिया उस त्यागी ने जो ससार के 
सुखों को छोड़ कर गुफा में ध्यान लगाये खड़ा है | वह कहता है--यह जीवन 
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बार-वार नहीं मिलता है, इसलिए भोग भोग कर इसे सफल बनां लें। किस 
आदश को ओर किस भावना को लेकर निकले थे, किन्तु निमित्त मिलते ही 
भोगस्ह्ाय की अग्नि ने उन की आत्मा को दग्घ कर दिया । 


रथनेमि कहते हैँ--पुन्दरी, हम लोग भुक्तभोगी हो कर फिर जिनेन्‍्द्रभोर्ग को 
अग्रीकार कर लेंगे । 


ऐ; स्थनेमि । फिर श्रगीकार कर लोगे तो अगीकार किये को क्यों छोड़ रहे' 
हो ? फिर अंगीकार करना तो भविष्य की वात है । कौन कह सकता है कि 
बह शुभ घड़ी प्राप्त होगी अथवा नहीं! जीवन तो क्षणभगुर है । किसी भी 
समय वह समाप्त हो सकता है | मनुष्य को तो एक-एक श्वास की कीमत 
करनी चाहिए | कहा है-- 


सांस सास पर रास रठट, वुधा सांस सत खो । 
ना जाने फिर सास का आना हो कि न हो ॥ 


लोग कहते हैँ कि संसार के भोग मोगकर त्यागवुत्ति अहण करेंगे, पर उन्हें 
पता नहीं कि कालचन्द्र जी बीच ही में आ घमके तो ठिकेंद कट जायगा 
ओर मन के तमाम मयवे मिद्टी में मिल जाएगे | 


रथनेमि जी पचास सुन्दरियाँ को छोड़ कर आये हैं और एक पर मर रहे हैं | 
वास्तव में इस सन की गति वढ़ी अद्भुत है । किसी ने ठीक ही कहाँ है --- 


मन लोसी सन लालची, मत कपटी सत्र चोर। 
मन के मते न चालिये, सन पल-पल में और ॥ 


यह मन पल में भोगी, पल में योगी, क्षण में चोर, क्षुण में साहुकार वन 
जाता है । यह ग्रिरगिट की तरह रग बदलता ही रहता है । इसकी गति वायु 
से भी तीब्र है। आ्राज के वायुयानों की गति तो इसके सामने वहुत घीमी है-- 
नगण्य है| इसी कारण शाह्त्र में मन को वशीमभूत करने पर वहुत जोर दिया 
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है और वतलाया है कि मन ही वन्ध और मोक्ष का प्रधान कारण है, अतणव 
इसे पूरा प्रयत्न करके अपने काबू में करो | 


शास्त्र कहता है--एऐ साधु । जिन पदार्थों का तूने त्याग कर दिया है, 
उनकी मत से भी इच्छा मत कर | पानी को दूर ही से रोक दोगे तो वह गाव 
में नहों आयगा | मगर जो वात मन में आएगी, वह वचन में भी आ 
जाएगी और फिर काम में भी आ जाएगी | 


रथनेमि के चित्त में माव त्याग नहीं आया था, अतएव मोहोदय होते ही 
मन में विकार आया | मन में विकार आया तो वचन में भी थ्रा गया | 


रथनेमि के वचन सुनकर राजीमती की दृष्टि भी उन ध्यानस्थ मुनि की 
ओर गई | वह पहचान गई कि यह तो रथनेमि जी हैं । वह घबरने लगी। 
उन्होंने तो सोचा था कि यह निजेन स्थान है, अत यहा वस्त्र खुखा लेना 
चाहिए, किन्तु सगोग की बात है कि वहा भी एक कामान्ध पुरुष अपना 
जाल बिछाये तैयार है । 


राजीमती विचार करती ई--भले ही एकान्त स्थान है, किन्तु रथनेमि 
जाति-सम्पन्न हैं ओर कुल-समन्‍्न हैं, अतएव इन्हें सही रास्ते पर लाने में 
विलम्ब नहीं लगेगा । 


सज्जनों ! वह राजीमती थी बालब्रह्मचारिणी, महायोगनिंष्ठ सती थी, 
साध्वी थी | कोई कच्ची अबला होती तो ऐसी परिस्थिति में आप भी ड्डबती 
और दूसरे को भी डुवाती | मगर राजीमती वह चट्टान थी जो प्रलयकालीन 
तूफान से भी नहीं हिल सकती थी । . 


राजीमती सोचती है -यह तो भगवान्‌ अ्ररिष्नेमि के कुलीन शअ्राता हैं, 
अतएव इन्हें पुन सयमारूढ़ करने में इतनी कठिनाई नहीं होगी, जितनी 
_-किंसी जातिद्वीन, कुलद्दीन और कुसस्कारी पुरुष को सुधारने में होती है। मोह 
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महावलशाली शत्रु है और यह उसी के फंदे में फंस गये हैं, अपने चरित्र 
को भूल गये हूँ | मगर सह्दी यह पर आ जाएंगे | 


सज्जनो | जो पुरुष कुलहीन होता है, उसका ठिकाने आना, सत्पयथ पर 
आरूढ होना कठिन होता है । इसी कारण जातिवान्‌ और कुलवान्‌ की 
शास्त्र में प्रशणा की गई है | खानदान का कुछ न कुछ असर होता ही है। 
कुलीन जनों में लज्जा होती है | वे जल्दी समझ जाते हैं | वे ऐसे नहीं होते 
कि किसी ने वैल से कह--ठुके चोर ले जाय | तव बैल बोला--थारों को 
तो घास ही खाना है, चादे चोर ले जाय चाहे साहूकार ले जाय |! ऐसी मनो- 
वृत्ति वाले पर शिक्षा का असर नहीं होता । 


हा तो राजीमती ने सोचा--आज इनका श्रव तक का साधुपन नष्ठ हो 
गया । किन्तु में इन्हें जागृत करू गी, इनकी मोहनिद्रा भंग करूगी । तब 
वह वोली-- 


जइ सि रूवेण वेसमणे, ललिएण णल कुब्बरो । 
तहावि ते न इच्छामि, जइसि सकख॑ पुरंदरो॥ 


हे रथनेमि । मास के पुतले । हाड़-मास के गठूठर | तुम सुके अपने घमें 
से विचलित नहीं कर सक्ते | 


इस प्रकार सती ने सिंहनी के समान ललकारा ! जब शेरनी दहाड़ती है 
तो सियारों से पूंछ दवाकर भागते ही बनता है| मले ही सियार पुल्लिग में 
ओर शेरनी स्त्रीलिंग में है। मगर इससे क्या हुआ | सियार को पुरष का और 
सिंहनी को स्त्री का जामा मिल गया तो क्या हो गया १ एक सिंहनी के सामने 
हजार सियार मिलकर भी आने का साहस नहीं कर सकते | 


उच्चऊुल में पेदा होने वाला पुरुष हो तो क्या ओर उसी कुल की स्त्री हो 
तो क्या, दोनों ने दूध तो एक ही माता का पिया है। उस जाति और कुल का 
प्रभाव दोनों पर समान रूप से पड़ता है | 
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, कहना पडेगा कि उघर रथनेमि भी सिह थे यादव कुल में पैदा, होने वाले । 
मगर मोहनीय कर्म के उदय ने उन्हें त्याग के उच्च सिंहासन से गिरा दिया था | 
मोह के कारण ही वह सियार बन गये थे | 


तो राजीमती ने गजेना की, ललकार वतलाई कि साज्षात्‌ वैश्ववण, नल- 
छुंबेर या शक्रन्द्र भी क्यों न आ जाएं, मुफे चलायमान नहीं कर सकते | 
मुझे! अपने सत्पय से रच मात्र भी नहीं डिगा सकते | उनकी ठुलना में तुम 
वबया चीज्ञ हो ? रथनेमि | तुम्हें घिककार है | अरे; तुम हाथी की सवारी छोड़ 
कर गधे पर आरूढ़ होना चाहते हो ? र्न-कंबल को त्याग कर टठाठ को 
धारण करना चाहते हो ? गगाजल को छोड कर गठर के गदे पानी में स्नान 
फरना चाहत्ते हो ? कितनी लज्जा की बात है| यही हाल रहा तो ठुग्हारी क्या 
दशा होगी १ वही दशा होगी जो शुंवाल की होती है | वह शुवाल दिन में 
कहता है--मेरी गाय, मेरी भैंस | मगर शाम को जब सब गार्ये और भेंसें अपने 
अपने मालिक के घर चलीं जाती हैँ तो उसके पास केवल एक लाठी दही रह 
जाती है| सो हे साधु | चारित्र घर्म तो हुग्हाय चला गया है, केवल वेष के 
रूप में, बाने के रूप में यह लकड़ी तु॒म्द्दरे हाथ में रह गई है | ठुग्दाया संयम 
का खजाना तो छुट गया, कोरी तिजोरी मात्र रह गई है | अब इसके सिवाय 
तुम्ारे पल्ले कुछ भी नहीं है । 


स्त्रिया अवला नहीं, सबला हैं, प्रवला हैं, मानव समाज की शक्ति हैं। 
जो लोग उन्हें अवला कह्द कर स्त्री जाति के उत्साह और शौये को भंग करते 
हैँ, उन्हें इतिहास की ओर व्यान देना चाहिए | पूवैकालीन सतियों ने, देवियों 
ग्रे जो कुछ भी करना चाह्य, अपने सतीत्व की सर्वोत्तम शक्ति से अनायास ही 
कर लिया | कई चरित्रश्नष्ट एवं द्वालिया वनने को उद्यत पुरुषों को गिरने 
से बचा लिया | प्राचीन इतिहास में इस प्रकार की अनेक घटनाएं सुवर्ण-वर्णों 
में वर्णित हैं, जिनसे महिला जाति की अपूर्व तेजस्विता और अदूख्ृत वीरता 
का परिचय मिलता है।' 


अनन्त 


जिला 
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राजीमती की स्पष्ट एवं कठोर फटकार पाकर रथनेमि की मूर्छा दूर हुई। 
उन्हें सज्ञु आई। उन्होंने अपने आपको पहचाना ओर कछुए की तरह 
पुन अपने सन, वचन और काय को गोपन कर लिया--वशीभूत कर लिया | 
जैसे मदोन्मत्त हाथी विंगड़ जाता है तो वन्धनहीम होकर इघर-उघर फिरता 
है | तब महावत अकुश के द्वारा उसे वश में करता है | इसी प्रकार रथनेमि 
रूपी मोहमत्त हाथी को ज्ञान का अकुश लगाकर राजीमती रूपी महावत ने 
वशीभूत कर लिया | आखिर रथनेमि पुन अपनी साधना में तल्‍्लीन हो गये 
ओर भावत्यागी वन गये । अन्त में उन्होंने केवल दर्शन और केवल ज्ञान 
प्राप्त किया और समस्त कर्मों का क्षय करके मोक्ष प्राप्त किया | 


राजीमती ने अपना कल्याण तो किया ही, स्थनेमि का भी कल्याण कर 
दिया | अ्रगर वे अपने घमे पर दृढ़ न रहतीं तो दोनों का ही अकल्याण 
निश्चित था । 


तो में कहने जा रहा था कि द्वव्यनिवृत्ति हमने एक वार नहीं, अनन्त वार 
अपना ली है | मनर भावनिवुत्ति के अभाव में उससे कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 
हुआ | जब तक अन्‍्तर्निवृत्ति नहीं उत्पन्त होती, तव तक काम चलने वाला 
भी नहीं है। आप भवन त्याग कर उपवन में चले जाइए, अथवा वन में, काय- 
क्लेश सहन कीजिये अथवा कोई भी कठोर तपश्चर्या कीजिये, जब तक आपने 
कामना का अतिक्रमण नहीं किया, लालसा का अन्त नहीं किया और वासना 
का उन्मूलन नहीं किया, आप सच्चे त्यागी--भावनिवृत्तिमान्‌ नहों कहला सकते 
ओर आपके दुखो का अन्त नहीं आ सकता | कामना को जीतना ही दुखा 
को जीतना है| जब तक आपका अन्त करण कामनाओं से आकुल है, आप 
तृप्ति के आनन्द से वचित हैं और दुखी हैं । 


भगवान ने स्पष्ट शब्दों में घोषणा की है--- 
कामे कमाद्दी कमिय खु टुक्ख॑ । 
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है साधक ! संसार का समस्त दुख कामनाओं की वदौलत ही है । व्‌ 
कामनाश्रों को जीत ले तो समझ लेना कि तूने दु'खों को जीत लिया । 

एक आचाये ने कहा है-- 

समत्व॑ भज भूतेषु, निर्मेमत्व॑ विचिन्तय | 
अपाकृत्य सन शल्य॑, भावशुद्धि समाश्रय ॥ 

अर्थात्‌ --अ्रगर तेरे अन्त करण में परमात्मदशा प्रकट करने का सकल्‍्प 
जागा है, तो तू तीन काम कर | पहला यह कि प्राणी मात्र के प्रति सममाव 
घारण कर | दूसरा यह कि जगत के किसी भी पदार्थ के प्रति ममता न रख 
ओर ऐसा विचार कर कि मेरा कोई नहीं है और मैं किसी का नहीं हूं । तीसरी 
वात यह है कि छुल-कपट, मिथ्यात्व ओर भोग कामना को त्याग कर भावशुद्धि 
भावनिवृत्ति को घारण कर। 

इस कथन से यह स्पष्ट हो जाता है कि जब तक द्वदय में मिथ्यात्वशल्य 
बना हुआ है, तव तक भावनिवृत्ति नहों आ सकती । उसे प्राप्त 
करने के लिए सम्पर्दर्श को पहले प्राप्त करना पढ़ता हे | 
सम्यग्दशनधूर्वक जब भावचारित्र आ जाता है, तब साधक चाहे घर में बैठा 
रहे श्रोर चादे तपोवन मे चला जाय, कहीं भी उसका कल्याण हो सकता है । 
इसके विपरीत, जिसमें मिथ्यात्त का सदूभाव है; जो आसक्ति का परित्याग 
नहीं कर सका है, उसके लिए तपोवन मी नाटक घर के समान है ) श्रतएव 
शास्त्रकार भावनिवृत्ति को ही प्रधानता देते हैं | 

सम्यग्द्शन के बिना जितनी भी क्रियाएँ की जाती हैं, वे सब द्रव्य 
क्रियाएं हैं| किसी ने पदार्थों को त्याग दिया, घन को और घर को भी छोड़ 
दिया और फिर वह पंचाग्नितप करने लगा, या सूर्य को प्रचएड्ठ धूप में ऊर्ष्य- 
वाहु होकर आतापना लेने लगा | यह सब करने पर भी यदि वह मिश्यादृष्टि है, 
उसकी श्रद्धा अशुद्ध है, हिसा में घर्मे समझता है, अन्तश्ुद्धि प्राप्त नहीं कर 
सका है, तो मोक्ष नहीं पा सकता | जब चोर उसके भीतर घुसा है तो वाहर का 
त्याग बचना मात्र है | मिथ्यादृष्टि का जप तप, काय-क्लेश और दूसरा अनु- 
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घ्ठान मुर्दे के » गार के समान है । उसका चारित्र प्राणहीन है | शोमाहीन है | 
निरथंक है | 


अमभिप्राय यह है कि सम्यग्दशैन के बिना चारित्र का आध्यात्मिक दृष्टि से 
कोई मूल्य नहीं है , अतएव जो कर्मों को जीतना चाहते हैं, करों पर पूर्ण 
विजय प्राप्त करना चाहते हैं और अपनी विजय वैजयन्ती फहराना चाहतलते हैं, 
उन्हें सम्यक्त्व प्राप्ति के लिए, प्रयत्न करना चाहिए. | जिन्हें सम्यक्त्व प्राप्त 
हो जाता है, उनका ज्ञान समीचीन बन जाता है और सयम सफल हो जाता 
है । उसकी साघना और आराधना मुक्ति का कारण होती है | 
तप कर्म निजेरा का प्रधान कारण है | मगर सम्बग्द्शन के अभाव में 
वह भी निष्फल हो जाता है | चातुर्मास काल में में जोधपुर (सिंहपोल) में था । 
उसके सामने एक मंदिर मार्गी भाई के घर में किसी वाई ने तपस्या की थी स्त्रिया 
वहा इकट्ठी होकर गाती थीं-- 
अन्न मिलसी धन मिलसी, 
सुरपुर को राज मिलसी, 
उठो बहू जी ए करो नी अठाइये ॥ 
अरी मम किस लिए अठाई करती हो, वहनों | क्या अ्रन्न, धन, पुत्र, राज्य 
और स्वर्ग के भोग प्राप्त करने के लिए ? यह सब तो तुम्हें अनन्त वार प्राप्त 
हो चुके हूँ | इनसे क्या कल्याण हो सका १ तपस्या तो केवल कमनिजेरा के लिए 
ही करनी चाहिए. | मगर यह लक्ष्य शुद्धि भी तभी होती है जब सम्यक्त् हो | 
भद्र पुरुषों, मनुष्य अनेक वस्त्र पहनता है घोती, कुर्ता, पगढ़ी आदि। 
किन्तु इन सब में अधिक आवश्यकता घोती की है। कोई मनुष्य और सब 
कपडे तो पहन ले, किन्तु घोती न पहने और नग्रा ही रहे तो दूसरे लोग उसे 
पागल समर्केंगे उसकी हसी उड़ाएगे | तो जैसे घोती के बिना सव कपडे ओर 
आभूषण व्यर्थ हैं, उसी प्रकार सम्यकत्व के बिना सब क्रियाए नगी हैं वेकार 
हैं, ज्ञानी जनों की दृष्टि में उपहसनीय हैं | अतणएव॒ सब से पहले सम्यक्‍्त्व 
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किन्तु समकित रूपी लगोट या घोती न होगी तो जगत्‌ में हसाई होगी। | 


प्रश्न हो सकता है कि सम्पक्त्व यदि सर्वप्रथम आराधनीय है और 
उसके अमाव में दुष्कर से दुष्कः तप एवं कठोर से कठोर देहदमन आदि 
सब अनुष्ठान निष्फल हैं, तो सम्यक्त्व की प्राप्ति किस प्रकार कंरना' 
चाहिये ? इस का सक्तिप्त उत्तर यही है कि सम्यक्त्व किसी भी भाव पर 
वाजार से खरीदा नहीं जा सकता । वह किसी खेत में मी नहीं उगता और 
न पेढ़ पर लगता है| वह कहीं वाह्र से नहीं लाया जाता | वह वो आत्मा 
की ही निधि है, आत्मा का ही स्वरूप है और आत्मा की ही एक शुद्ध 
परिणति है। आत्मा में आज जो अशुद्ध श्रद्ा है, उसे शुद्ध मार्य पर 
लगा देने से सच्चे देव, गुद और धर्म पर श्रद्धान करने से, वीतराग-प्ररूपित 
तत्वों पर निशक श्रद्धा रखने से सम्यग्दशन की प्राप्ति होती है। और भी 
सक्तेंप में कह जाय तो यह कह सकते हैं कि मिथ्यात्व का त्याग करने से 
सम्यक्त्व॒प्राप्त हो जाता है। मिथ्यात्व ने ही सम्पक्त्व को आच्छादित कर 
रक्‍्खा है। उसके हटते ही सम्यक्त्व का स्वत आविभाव हो जाता है। 


सम्यक्त्व का अन्तरग कारण तो दशन मोहनीय कर्म का क्षुय, क्षयोपशम 
या उपशम होना है, परन्तु वहिरग कारण अनेक होते हैं। उनमें से एक 
कारण उपदेश भी है। महापुरुषों की सत्संगति करके उनका उपदेश सुनने 
से, शास्त्र का शव करने से सम्यक्त्व का प्रादुर्माव होता है। मगर इसमें 
शर्ते यही है कि सुनने और सुनाने वालों में पर्याप्त योग्यता होनी चाहिए | 


सुनाने वाला वक्‍ता ऐसे शब्द सुनावे, जिससे समकित प्राप्त हो जाय | 
मगर आज ऐसे सुनने वाले और सुनाने वाले--दोनों ही थोडे हैं। समकित 
की वातों में विरले ही रस लेते हैं । राजा-रानी की कहानी में मजा मानने 
वाले वहुत हैं। परन्तु सम्यक्त्व प्रदाता वाणी सनने और सुनाने के लिए फौलाद 
का दिल चाहिए। सम्यक्‍्त्व का यह कुश्ता फोलाद का दिल बने विना पच नहीं 


। रं द 





नील 
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सकता | इसके लिए, संत पुरुषो की सगति करनी चाहिए. | और उनके ज्ञान तथा 
अनुमव से लाम उठाना चाहिए. । इस प्रकार निरन्तर करते रहने से सहज 
भाव से सम्यवत्व का लाभ हो जाता है। 


पारस पत्थर को खोजने वाले लोग बकरी के पैरों में लोहे के नाल लगा 
देते हैं और बकरी को पहाड़ों में घुमाते हैं। वे स्वय बकरी के पीछे-पीछे 
चलते हैं और उसके पैरों को वार-वार देखते रहते हैँ | जिस जगह पैर रखने 
से बकरी के पैर के नाल पीले-पीले दिखाई दें, मालिक मठ समझ जाता 
है कि पारस पत्थर यहीं पर है। वह उसे दूंढ कर प्राप्त कर लेता है और 
मालामाल हो जाता है। 


सम्यक्त्व प्राप्ति के लिए. भी आपको साधना के दुर्गम पहाड़ों में घूमना 
होगा, चलना पडेगा, ओर सावधानी के साथ चल कर उस नाल को देखते 
रहना होगा । तव कमी न कभी वह समय आ सकता है कि आपको पारस 
से भी अधिक मूल्यवान्‌ सम्यक्त्व की प्राप्ति हो जाय। अगर आपने विचार 
किया #--दो दिन हो गये, चार दिन हो गये भठकते-भयकते, सगर पारस 
अभी तक नहों मिला, तो काम नहीं बनेगा | हों, आपका पुण्य प्रवल हुआ 
तो कदाचित्‌ पारस जल्दी भी मिल सकता है। फिर भी उसऊे लिए 
सतत प्रयत्नशील तो रहना ही होगा। कर्मो ने आत्मा पर अनन्त काल से 
अधिकार जमा रखा है ओर आत्मा के स्वमाव को विकृत और मलीन वसा 
दिया है | उस साम्राज्य को नप्ठ करके आत्मा में निर्मेलता का प्राडुर्मांच करने 
सें समय भी लगेगा, साधना की भी आवश्यकता होगी। घवराने ओर वेकरार 
होने से काम नहीं चल सकेगा | अ्रतणव आपके हित का सुगम और उत्तम 
मार्ग यही है कि आप सत जनों की सगति करें | इससे आपको बहुत लाभ 
होगा संगति के प्रभाव से बड़े-वडे पापी पुएण्यशील वन गये और, मिथ्या 
हृष्ठि, सम्बग्हष्टि वन गये और तिर गये हैं | त्यागी महात्मा ही सस्तार के प्राणियों 
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का उद्धार कर सकते हैं | शास्त्र में साधु जीवन का वर्णन बढ़े सुन्दर ढंग से 
किया गया है | जैसे कि-- 


एक गाव में मुनि महाराज पघारे। वे गाव से बाहर उद्यान में विरजे। 
उनके साथ अनेक मुनि ये। वे मिन्त-मिन्‍न रुचि वाले थे । कोई रस परित्यागी 
कोई तपस्त्री, कोई श्रुत सम्पन्न, कोई वैयावृत्य परायण थे | 


कहीं दस मुनि बैठे हुए; स्वाध्याय कर रहे हैं, कहीं प्रश्नोत्तर हो रहे हैं, कहीं 
शास्त्र का पठन चल रहा है और कहीं कोई ध्यान में लीन है इस प्रकार वह 
मुनिमएडल घधर्मायधना में समय व्यतीत कर रहा है | 


शास्त्रों में साधुओं के किसी मी ग्राम अथवा नगर में पहुंचने का वर्णन 
आया है, तो उसके साथ उनके जीवन का निदशक यह सूत्र भी आता है-- 
'संजमेण तब-सा अप्याण भावेमाणें विहरइ ।? अर्थात्‌ साधु जन संयम रूप 
जप, तप, स्वाध्याय आदि में लीन होकर कालयापन किया करते थे | 


भगर आज क्या होता है? आज शान-ध्यान के बदले इधर-उघर की 
गप्पें चलती हँँ। विकथाए होती हैं ओर इन्हीं बातों में श्रधिकाश समय नष्ट 
किया जाता है। यह पतित ओर चारिज्रश्रष्ट बनाने वाली बातें हैँ। अगर 
साधु शान ध्यान में ही मगन रहे ओर उससे उसे श्रवकाश ही न मिले तो 
गप्ये कब सारेंगे ? जो निकम्से छोते हैं उन्हीं को व्यथ बोलना गर्ष्पे हॉकना 
सूभता है | जो निरन्तर अपने कर्तव्य में लगे रहते हैं, उन्हें विकथा या व्यर्थ 
वातचीत फरने की फुर्सत ही नहीं मिलती। कत्तेव्य-परायण पुरुष निर्थक 
वात्तालाप में अपना मूल्यवान्‌ समय नष्ट नहीं करता | मुनियों को भी, अपने 
आपको सेभालने के लिए अवलम्बन की आवश्यकता है और वह अवलम्बन 
ज्ञान है | शान के सहारे ज्ञानाजन में व्यस्त रह कर साधु अपने संयम को सहज 
ही समाल सकता है | 
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जब आप का लड़का आवारा होकर इघर-उघर भटकने लगता है, तब 
आप सोचते हैं कि इसे किसी दुकान पर विठला देना चाहिए, ताकि यह 
खराब सोहवत से वच जाय | किन्तु जिसके सामने कोई लक्ष्य नहीं, च्येय 
नहीं होता, वे यों ही मठकते रहते हैं। लक्ष्यशुन्य ओर व्येय-विह्दीन जीवन 
अपने और दूसरों के पतन का कारण वनता है । 

इस प्रकार निरर्थक भठकना धर्म और राज नीति संगत भी नहीं है । कानून 
भी उसका विरोध करता है | ताजीरात हिन्द में ऐसा विधान है कि जिसके कोई 
घर नहीं, दर नहीं और जो उचक्कों की तरह यों ही घूमता फिरता दिखाई दे, 
पुलिस को अधिकार है कि वह उसे गिरफ्तार करके हिरासत में ले ले । जो बिना 
काम-काज निकम्मा धुमता फिरता है उस पर यह शक होता है कि यह कहीं 
चोरी न कर ले, किसी की बहू-वेटी का घर्म न बिगाढ़ दे। तो ऐसे निकम्मे 
लोगों को नियंत्रित करने के लिए. सरकार ने भी हिंदायत की है। ऐसी स्थिति 
में संयम को अ्रगीकार करके भी जो निकम्मा मठकता हो, व्यर्थ की गप्पे हाँकता 
हो ओर आवारा हो, उसे दंड मिलना तो स्वाभाविक ही है। अतण्व़ ऐ, 
साधु | यदि तू अपने कत्तेव्य पर आरूढ नहीं रहता ओर ग्रहस्थ के कपड़े फाड़ 
रहा है ओर उसकी रोटियाँ विगाड़ रहा है ओर साधुता की तरफ तेरा लक्ष्य 
नहीं है, तो समझ ले कि ये सब चीजें ठुके वहुत महगी पड़ेंगी । कहा है--- 

देणी ये वणसी कत्तारिए, लेणिए वनसी ऊंट 
दिया लियाहपाछा लेंहिंगे, दे दे नाक मे हू च ॥ 

साधक ! भली-भाति समझ ले कि णहस्थ के यह ठुकडे-पचाना वहुत कठिन 
है। सच्चा साधु तो वही है जो लेता कम और देता ज्यादा है। अगर साधु 
शान, ध्यान और समकित आदि देते हैं तो शहस्थ उन्हें भोजन और वस्त्र 
देकर भी अपना कर्ज नहीं चुका सकता | कर्ज तव चुकेगा जव गृहस्थ उन पर 
श्रद्धा खखेगा और उनकी आज्ञा का पालन करेगा | मगर देखते हैँ कि आ्राज 
रोटी-कपढ़ा देने वालों की तो कमी नहीं है, मगर गुरु वचनो पर श्रद्धा करने 
वाले और तदनुसार चलते वहुत थोड़े हैं । 
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हा तो वह मुनिमण्डल उद्यान में ठहया है। शान-ध्यान हो रहा है और 
जिन वाणी का उद्योत हो रदह्य है | मुनि जन जिन शासन की पताका लहरा 
रहे हैं। लोग गोले वना कर, अपने-अपने गच्छु वना कर, उपदेश सुनने जा 
रहे हैं| 

मगर आज इस विषय में भी निराली बात है। लोग सिनेमा देखने तो 
बडे उत्साह के साथ चले जाते हैं, मगर मुनि दशैन को नहीं आए गे । 
कहा है-- 


साधु आया जान के, आदर दिया न कोय | 
कुछ ना विगडा साधु का, हानि उसकी होय ॥ 
अरे घर बैठे गगा आई, साधु आए ओर फिर भी जिसने गोता न लगाया 

तो समझ लो कि वह भाग्यहीन है। जो अवसर पाकर भी अपना पाप-मैल 
नहीं धोता, उससे अधिक-अभागा और कौन होगा ? मगर भाग्यहीन जन 
अवसर का लाभ नहीं उठा सकते | जब दाखें पकती हैं, अगूर लगते हैँ तो 
कौवे के कंठ में रोग हो जाता है | किन्तु जब निम्बोलिया पकती हैं तो वह 
खुशिया मना-मना कर उन्हें खाता है। वह ऐसी खुशी मनाता है जैसे लोग 
विवाह की खुशी मानते हैं | किन्तु उसके लिए, तो निम्बोलिया ही चमन वाले अगूर 
हैँ | आशय यह है कि वह वेचारा काक अभागा है, दुर्भागी है कि जब अगर 
पकते हैं तो उसके कठ में रोग हो जाता है | इसी प्रकार जब जिन वाणी सुनने 
का अवसर मिलता है तो अभागा मनुष्य निन्दा और खुगली आदि में ही 
अपना समय नष्ट कर देता है। “यह ऐसा है, वह वैसा है? इस प्रकार की 
पापजनऊ वातों में ही आनन्द मानता है । किन्तु बुद्धिमान मनुप्य वही कहलाता 
है जो अवसर से लाभ उठाता है और प्राप्त सुयोग को कभी हाथ से नहीं 
जाने देता । 


हा, तो लोग कु ड वना कर मुनियों के दर्शन करने चले | मुनि महाराज 
ने उपदेश दिया | अनेक श्रोताओं ने उससे ल्ञाभ उठाया | उसी समय एक 
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भक्‍त उठकर मुनि के पास गया | उसे घर्म के प्रति विशेष अ्रभिरुचि थी। 
उसने कहा--गुरुदेव | मुके शहरथ का घरमे वतलाइए, जिससे मेरा कल्याण हो 
सके | गुरदेव ने उसे कई शिक्षाएं दीं ओर अ्रन्त में कह--भाई एक निय्रम 
तो कर ही लो । 

भक्‍त ने विनय पूर्वक कहा--आजा दीजिए, भगवन | में अवश्य नियम 
लेलूगा। 

गुरुजी वोले--सुम लौकी (धिया) की सब्जी का त्याग कर दो। कुछ तुष्णा 
कम करो | 

भकक्‍त ने सोचा--दुनिया में खाने की वस्तुश्नों की कमी नहीं है । एक वस्तु 
का त्याग कर दिया तो क्या हजे है ९ 


यह सोच कर भक्त ने लोकी खाने का त्याग कर दिया। वह लौट कर घर 
गया । अपनी पत्नी से कह्ा--आज गुरुजी का उपदेश सुनकर में ने 
लौकी खाना छोड़ दिया है| आगे से कभी मेरे लिए लौकी मत बनाना । 

सज्जनों । यह सुनने की देर थी कि वह जगदम्बा (सेठानी) एकदम सड़क 
उठी। कहने लगी-आपने ऐसा त्याग किया ही क्यों ? आज लोकी का 
त्याग किया तो कल मेरा भी त्याग कर दोगे । याद रखिए आज से साधुओं के 
पास जाने की जरूरत नहीं है । 

भक्त ने कह्ा- अ्रव क्या हो सकता है ? नियम तो ले लिया सो ले 
लिया । उसे भंग नहीं किया जा सकता | 

तब स्त्री बोली--आपको यह भी ख्याल नहीं कि वच्चों का घर है | जब 


उनके लिए. लौकी का शाक वनाऊगी और आप नहीं खाएगे तो आपके लिए 
अलग हडिया चढानी होगी | लेकिन मुझ से यह नहीं होगा | 


वह वैमाता वड़ी प्रचएड थी | उल्दी खोपडी की थी। अत उसने अपनी 
क्षिद पूरी करने के लिए थाली परोस ही दी। संयोग वश उस दिन लौकी का 
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ही शाक वना था | सेठ जी मना करते ही रहे--अरी, यह क्या करती है | “मेरे 
तो त्याग है | आज ही त्याग किया है और आज ही कैसे भंग कर दू | मगर 
सेठानी ने एक न सुनी | उसने कह्--नहीं, लोकी तो खानी ही पड़ेगी। «'* 

सेठानी बड़ी चालाक थी। उसने गुड़ शवकर वगैरह की आलमारी में 
ताला जड़ दिया, ताकि दूसरी चीज न मिलने पर सेठ जी को लौकी का शाक 
खाना ही पड़े । 

सेठ जी वार-वार लौकी न खाने की वात कहते हैँ, पर सेठानी भी वराबर 
अपने हठ पर डटी है | वह कहती है कुछ भी हो, लोकी तो खानी ही पडेगी। 
जब सेठ जी अपने नियम पर डटे ही रहे और लौकी खाने को तैयार न हुए 
तो ककंशा सेठानी चूल्दे में से जलती लकढ़ी उठा लाई और सेठ जी की 
पूजा उतारने की घमकी देने लगी। सेठ जी डरपोक थे, अ्रत लकड़ी देखते ही 
भागे और सेठानी कहीं पीछा न करे, इस विचार से घर से बाहर निकल कर 
नदी के किनारे जा बैठे | 

उस समय ग्रीष्म ऋतु थी | सेठजी को प्यास लगी। उन्होंने नदी का पानी 
पीया ओर किनार की रेत हटा कर खडडा करके उसी में सो गये | 


रात्रि हुई और सेठ को गहरी नींद आ गई | दैवयोग से उसी शन्रि में चार 
चोर चोरी करके वापिस लोठे । उनके पास चार घन की गंठरिया 
भी थीं | वे आकर वहीं नदी किनारे ठहरे | आपस में बात करने लगे कि ईश्वर 
की असीम कृपा से हम लोग सही सलामत आरा गये ओर माल मी ले आये | 
अब हमें इसका वेय्वारा कर लेना चाहिए | 

तब उनमें से एक चोर ने कह्ा वैँट्वारः तो करना ही है। पहले साथ में 
पानी वाला जो नारियल है, उसे फोड लें और उसका पानी पी लें। यह 
प्रस्ताव सर्वे सम्मति से स्वीकृत हो गया। नारियल फ्रोड़ने के लिए पत्थर की 
आवश्यकता हुईं | इघर-उघर दृष्टि दोढड़ाई | पर कहीं कोई पत्थर नजर न 
आया | अन्त में सव की इृष्ठि उसी गड्ढे की ओर गई, जिसमें सेठजी सो रहे 
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थे। अंधेरे में उनकी काली-काली खोपड़ी काले पत्थर के समान दिखाई दे रही 
थी | एक चोर नारियल फोड़ने के लिए उसी ओर बढा | उघर सेठजी फो 
स्वप्न आ रहा था कि मेरी घर वालो लकड़ी लेकर पीछे पड़ रही है और कह 
रही है--खाएगा या नहीं खाएगा ? सेठानी का इतना कह्दना था कि सेठजी 
के मुह से अचानक निकल पड़ा--खाऊं, खाऊं, खाऊं | | 
खाऊं-खाऊं की यह आवाज सुनकर चोर डर का माय सिर से पैर तक 


काप उठा । वह भाग कर अपने साथियों के पास आ गया और वोला-मूत है 
भूत श्रौर वह खा खाऊ! कह रह्य है। जान बचानी है तो भागों | 


जानते हो कि ससार में घन सब को प्रिय है, मगर घन से भी अधिक प्राण 
प्रिय होते हैं । अपने प्राणों पर सकट आने पर लोग घन की पवांह नहीं करते | 
नीतिकार भी लोगों को यही उपदेश देते हँ-- तप 
आत्मानं सतत॑ रक्षेद दारेरपि धनेरपि। 
अर्थात्‌--चाहे स्त्री का त्याग करना पड़े और चादे घन से हाथ धोना पढ़े, 
मगर अपनी रक्षा सदेव करनी चाहिए । 
तो चोर प्राणरक्षा के लिए घन की गठरिया रख कर भाग छूटे | 


सज्जनों | भाग्योदय होता है तो उल्टी वात भी सीधी हो जाती है | सवेरा 
हुआ और सेठजी की नींद खुली। सेठ की दृष्टि पास ही पढ़ी गठरियों पर 
पड़ी | वह उनके पास गया श्रौर दो गठरिया उठा करे सीधा घर की और 
चल दिया | द्वार पर आया तो किवाड़ खटखटा कर बोला--दरवाजा जल्दी 
खोलो | सेठानी ने सेठ की चिरपरिचित कण्ठप्वनि पहचान ली और फिर 
कहा -- खाश्रोगे कि नहीं ९ 


सेठ शीघ्र से शीघ्र घर में प्रवेश करने को उत्कंठित था | अतएव उसने 
विना विलग्व किये कह दिया--'हा, हा, मगर खोलो तो सही ।? 
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सेठानी ने द्वार खोला | सेठजी ने दोनों गठरिया उसके सामने , पटर्क-दीं | 
घन देख कर सेठानी की प्रसन्नता का पार न रहा |, वह बोली “प्रियतम, 
प्रायाघार कहा चले गये थे ? चिन्ता के कारण मुझे तो रात मर नींद ही नहीं 
आई | आप कल के भूखे हैं। थोड़ा-सा वादाम का इल्ुवा अभी बनाथे 


देती हैँ ॥ हे ३०5 


कहिए, दुनिया कितनी स्वार्थी है । घन ले आये तो प्रायाघार हो गये प्रियतम 
होगए और कल उन्हीं प्राणाघार की जलती लकड़ी से खबर ली जा रही थी | 


सेठानी पुन कहने लगी--पर यह मी तो कहो, यह गठरिया ले कहा 
से आये ९ | 


सेठ ने कहा--चुप रहो | अमी दो और लानी हैं ॥ 5 आल ध 

सेठ वह दो शेष गठरिया भी उठा लाया। ततश्चार्त 'उसने पत्नी' से 
कह्ठा--देखो यह सब गुरुजी के निकट अहण किये निम्नम।का प्रताप है| यह 
कह कर उसने अपने घर से निकलने, नदी की रेती में सोने, चोरों के आने 
ओर भागने आदि की कहानी कह सुनाई। सेठानी ने घन मिलने (की कहानी 
सुनी तो कहने लगी इस वार मुझे; भी गुरुजी के पास ले चलना । में भी नियम 
लू गी। वह कहती है-- 


हाथ जोड कर बोली वाय सन लो मेरे भ्ियतम राय। __ 
८: ऐसा सोगन नित नित करना, धन की गठरी घर में घरना॥ 


* सज्जनो | वाई जी को सौगन प्यारा नहीं, घन प्यारा है | तो जब तक इस 
प्रकार की मनोवृत्ति मनुष्य में विद्यमान है, सम्यक्त्व नहीं आता 4 लौकिक लार्भ 
के लिए किया जाने वाला कृत्य पारमार्थिक फल प्रदान नहीं करता अतएव 
जो धर्म किया करो आत्मिक लाम के लिए. कमों के क्षय के लिए आत्मा कोट 
अशुद्ध दशा से निकाल कर शुद्ध दशा में पहुँचाने के लिए करो । सम्पर्दृष्टि] 





मिच्छादिट्टी न सिज्कइ २१३ 


का यही कर्तव्य है। सम्यगृहृष्टि महान्‌ फलप्रद घर्मक्रिया को त॒ुच्छ लौकिक 
लाभ के बदले नहीं वेचता | 

तात्पये यह है कि जब तक आत्मा में सम्यक्त्व का सूर्योदय नहीं होता, 
मिथ्यात्व का अघकार व्याप्त है, तब तक सच्चा त्याग सम्यगू चारित्र नहीं प्राप्त 
हो सकता | सम्बन्दशन की आप्ति के लिए सद्गुरुओं की सगति करना चाहिए, 
उनके उपदेश को श्रवण करके आचरण में लाना चाहिए । इससे आत्मा 
क्ृतक्ृत्य हो जाती है। अतएव जो आत्माएं सम्यक्त्व प्राप्त करती हैं, संसार 
सागर से पार उतर जाती हैं | 


व्यावर । 
१७-८-४,६ 


१७ 


आत्म-दशन 
वीर सबेसुरासुरेन्द्रमहितो, वीर॑ बुधा संश्रिता- 
वीरेणामिहतत' स्वकर्मनिचयो, वीराय नित्य॑ नमः | 
वीरातीथेमिद॑ प्रवुत्तमतुलं, बीरस्थ घोर॑तपो 
चीरे श्रीधृतिकीर्ति कान्तिनिचय हे बीर | मद्र दिश॥ 
>८ >८ भर >८ 


अहेन्ती भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिता 

आचार्या जिनशासनोन्नतिकरा पूज्या उपाध्यायकाः । 

श्री सिद्धान्ससुपाठकठका सुनिवरा रत्नत्रयाराधका' 

पब्चेते परमेष्ठिन प्रतिदिन कुवेन्तु नो मढ्शलम॥ 
उपस्थित महानुभावो! अनादि काल से अब तक जो घम प्रवत्तेक, 
घमंप्रद्शक अनन्त तीर्थंकर हुए हैं, आचार एव सन्त महात्मा हुए हैं, उन 
सब का एक ही लक्ष्य रहा है। उनकी धारणा श्रोर विचारणा भी एक ही 
दिशा में चली है। वह धारणा क्या थी ? वह यही थी कि ससारी जीव जगत्‌ 
की विविध आधियों ओर व्याधियों से बाघित हो रह्य है, जन्म-जरा-ससर्ण की 
दुस्सह यातनाओं से पीड़ित हो रहा है, चत॒गेति के घोर अतिघोर दु खों की 
ज्वालाओं से दुखी हो रहा है, साखारिक सतापों से कुलस रहा है, अनिष्द- 
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संयोग और इृष्टवियोग की पीड़ा से आहत हो रहा है, ममता, तृष्णा आदि के 
जाल में पढ़ा हुआ छुटपणा रहा है, तो इस जीव का उद्धार किस प्रकार 
हो ? इस विचार से प्रेरित छोकर उन्होंने अपने विशुद्ध एव निर्मल ज्ञान के 
द्वारा विशात सुख के मार्ग का प्रदर्शन किया। उन्होंने परम कृपा पूर्वक जगत्‌ 
के जीवों को चेतावनी दी कि -हटे जीव, त्‌ अपने मूल स्वभाव से शुद्ध, 
बुद्ध ओर सिद्ध है। अनन्त चैतन्यघन का स्वामी है, आकाश की तरह असीम 
ओर काल की तरह अक्षय अनन्त सुख तुर में विद्यमान है। फिर भी जो 
तू रक वना है। दीन-हीन हो रहा है, दुःख का भाजन बन रहा है, उसका एक 
मात्र मूल कारण अपने सहज स्वरूप को न पहचानना ही है। तू अपने 
अनिवेचनीय आत्मिक ऐश्वर्य को विस्तुत करके इतस्तत भटक रहा है। जब 
तक तू अपने आनन्दमय, विज्ञानमय स्वरूप को नहीं पहिचानेगा, श्रपने 
भीतर नहीं भाकेगा, तुमे! शान्ति प्राप्त न होगी। सरोवर को छोड़कर मुग 
मरीचिका के पीछे दौढ़ने वाले की प्यास कब शान्त हो सकती है ? शान्ति-- 
अश्रखएदह और अनन्त शान्ति का स्थल आत्मा है। उसे तू जानता नहीं, 
पहचानता नहों ओर शान्ति प्राप्त करने के लिए. पर-पदार्थों के पीछे माग 
रहा है। तो ठुमे शान्ति कैसे मिलेगी ? सुख और शान्ति रूपी शीतल जल के 
लिए आत्मा सरोवर है ओर ससार के वाह्य पदार्थ मुगतृष्णा हैं। अभी तक वू 
सरोवर से दूर रहा और मृग तृथ्या के पीछे दौड़ता रह्य है| पर वहा शान्ति- 
सुख था द्वी कह्य कि तुमे मिल जाता ९ 


यह तो एक निश्चित ठिद्धान्त है कि जो वस्तु जहा होती है, वहीं तो वह 
मिल सकती है । जहा उसका अभाव है, वहा हजारों वर्षों तक, हजारों यत्न 
करने पर भी; वह नहीं मिलेगी । जहा जिस वस्तु का अभाव है, बहा उसकी 
(वेषणा करना न बुद्धिमत्ता है और न विवेकशीलता ] 


प्रत्येक प्राणी शान्ति चाहता है और शान्ति की ही खोज में मटठक रहा 
है। किसी को घन-दौलत मे शान्ति दृष्टि-गोचर होती है, किसी को पुत्र कलत्र 
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आदि में ओर किसी को सत्ता एव अधिकार आदि में | मगर शानी पुरुष 
कहते हैँ कि यही सब वस्तुण. तो अशान्ति की जनक हैं। इन्हें पाकर भी किंस 
ने शान्ति प्राप्त कर ली है ? अतएव यही तथ्य सामने आता है कि शान्ति का 
स्थल और है ओर ढ़ ठ-खोज हो रही है कहीं और ही । ऐसी स्थिति में शान्ति 
की खोज करते-करते अन्त में अशान्ति ही यदि पल्‍्ले पड़ती है तो आरचय ही 
क्या है ? ऐसा होना तो वल्कि स्वाभाविक ही है। 


लोक में कह्यवत प्रसिद्ध है--काख में छोण और गाव में ढिंढोयं' |शरे, 
जब चगल में ह्वी बालक है तो फिर गाव भर में क्यों पूछुता फिरता है १ सबसे 
पहले वह बोर तो तुमे ही मालूम होना चाहिए । 


आशय यह है कि प्रत्येक प्राणी जिसमें प्रवेश करने के लिए, उत्करिठत 
और उतावला हो रहा है, वह अ्रवक्‍ृतव्य, श्रतक्य और अचिन्त्य आन॑नन्‍्दमयी 
सुष्टि कही बाहर नहीं है | वह तो आत्मा में ही विद्यमान है। वह स॒ष्टि उसी 
को दृष्टिगोचर दोती है, जिसकी दृष्टि अ्रन्तमु खी होती है। जिसने अपनी दृष्टि 
वहिमु ख वना ली है और वाह्य पदार्थों म ही जिसने सुख की कल्पना कर ली 
है, वह यों ही मारा-मारा फिरेगा उसे आत्मिक सुख की अनुभूति न' होगी। 
अतएव जिसे सुस्त की स्द्दा है और शान्ति की अभिलापा है, उन्हें सर्वप्रथम 
यह समझ लेना चाहिए कि सुख और शान्ति का महाकेन्द्र आत्मां हीं है और 
तब आत्मा के ऊपर आये आवरण का निराकरण करके आत्मा के शुद्ध सहज 
स्वभाव को प्रकट करने का प्रयत्त करना चाहिए | 


जिसे वम्बई, कलकत्ता या दिल्ली पहुचना है, वह पहले अपना लक्ष्य स्थिर 
कर लेता हैं] यद्यपि पहुंचेगा वह वहा समय पर ही, मगर लक्ष्य तो वहा 
पहुँचने का निश्चित कर लिया है और लक्ष्य प्राप्ति की दिशा में उसके कदम 
बढ़ रहे हैं | ऐसी स्थिति में देर या सवेर भले हो जाय, पर पहुचे तो जांयंगा 
ही, मंगर जिसने अपना लक्ष्य ही स्थिर नहीं किया, जो यों ही विना सोचे- 


समझे राम-भरोसे चल पड़ा है, वह कह्दा पहुँचेगा ? उससे कोइ पूछता है कि 
“आल 
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कहा जा रहा हो ? वह कहेगा--माल्ूम नहीं | किस लिए जा रहे हो ? वह 
कहता है--मालूम नहीं, कौन हो ? उत्तर मिलता है--मालूम नहीं । इस प्रकार 
प्रत्येक प्रश्न पर नकरात्मक उत्तर देने वाले को छुनिया क्या सममेगी ९ मूर्ख 
सममेगी या समभदार । लोग कहेंगे--अजीव उल्लू हे। घर से निकल 
पढ़ा है, मगर यह भी नहीं जानता कि कौन है, कहा जा रहा है और किस 
लिए जा रहा है ? आपके सामने ऐसा मनुष्य थ्रा जाय तो आप उस पर हँस 
देंगे और वास्तव में वह हंसने योग्य ही है । 

सज्जनो ! मगर यही प्रश्न में आप से पूछ लू कि कौन हो १ क्‍या कर 
रहे हो ? कहा जाओगे ? किस लिए जाना है १ तो आप क्या उत्तर देंगे ? अगर 
आप भी यही नहीं मालूम का उत्तर दंगे तो में आप को क्या समझ ! क्‍या 
फतवा दू' ? यही न कि आप उसके भी बडे भाई हैं | 


सज्जनो । दूसरों की वात पर हस लेना आसान है दूसरों का मजाक उड़ा 
देना भी कठिन नहीं है। मगर सनुष्य अपनी ओर ध्यान नहीं देता कि में 
स्वयं उसी मजे का शिकार हू | तो दूसरों पर हसने का उसे क्‍या अधिकार है ? 


ञाज अधिकाश प्राणियों की यही हालत है। कि वे अपने श्रापको 
नहीं पहचांनते | ऐसे जीव इच्छित ध्येय की प्राप्ति नहीं कर सकते | अतणएत 
पहले अपने आपको समभो कि-में कोन हू ९ क्‍या में काया हूं ? क्‍या 
मैं इन्द्रिय हूँ ? नहीं, में न इन्द्रिय रूप हूं, न काया रूप हूँ, क्योंकि यह तो 
पौद्गलिक हैं । श्रात्मा, श्रात्मा है। पुद्गल नहीं है। पुद्गल में रूप-रस, गय 
आर स्पशे होता दे; आत्मा में चैतन्य, सुख, अ्रमूत्तेत्त आदि, गुण हैं। आ्ात्मा 
रूपातीत है। वह न काली है, न॒पीली है, न नीली है, न लाल है, न सफेद 
है | उसमें पाच वणणणों में से कोई वर्ण नहीं है । सुगन्‍्ध भी नहीं है और दुरन्‍्य 
भी नहीं है | आत्मा खट्टी, मीठी, खारी, कसैली आदि रस वाली भी नहीं है | 
उसे भारी; इल्की आदि स्पशों से युक्‍त भी नहीं कह सकते | यदि कुछ कह 
सकते हैँ तो “अगुरलघुः कह सकते हैं। गुरुत्व और लघुत्व घम्म सापेक्ष हैं। 
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किसी वस्पु को गुरु अर्थात्‌ भारी कहने का अर्थ यह है कि संसार में उससे 
हल्की भी कोई वलछ्छु है। ओर लबुः कहने का अमिप्राय यह है “कि कोई 
उससे भी भारी वस्तु हे । दोनों में से एक का अमाव हो तो दूसरे का भी 
अभाव हो जायगा | हम देखते हैं कि दुनिया में भारी बस्तुए भी हैं और इल्की 
भी हैं। किन्तु यह ऐसी वस्तुए पौद्गलिक ही हो सकती हैं। शीतलता और 
उष्णता भी पुद्गल के धर्म हैं। स्निग्वता और रूच्षता भी पुद्गल में ही पाई 
जाती है | आत्मा इन सब घर्मों से अतीत है। ४ 


सज्जनो | आठ स्पशे पुद्गल के ग्रुण हैं ओर आठों हीं हमारे शरीर में 
पाये जाते हैं। शरीर में हल्की से हल्की यदि कोई वस्तु है तो वह वाल हैं। हो 
सकता दै कि किसी के वाल हल्के हों और किसी के उनसे भारी) 
मगर फिर भी हल्की से हल्की चीज वाल है। शरीर में भारी से भारी वस्तु 
हडिडिया हैं | कानों की लौ और नाक की नली शीत है, कलेजा उचष्ण है। 
कलेजा ठडा हो जाय तो सारा मामला खत्म हो जाय और भट चार जनों की 
जरूरत पढ़ जाय । इसी प्रकार शरीर में खुरद्रापन पैरों की एडी में है कोमलता 
तालु में है । आखें चिकनी हैं और जीम रूखी है। जीम को चाहे वादाम का 
हुलुवा खिलाओ, चाहे दूसरे पदार्थ यह रूखी की रूखी ही रहती है | इस तरह 
शरीर में आठों स्पशे विद्यमान हैं और इसे आठों स्पर्शों की आवश्यकता भी 
रहती है, इसे हल्की वस्तु वस्त्र चाहिए। इसे २६ की मलमल ओर मुलायम से 
मुलायम कपडे चाहिए, | कई जगह बहिनें इतने वारीक वस्त्र पहनती हूँ कि जिन 
से ठीक तरह उनका शरीयच्छादन नहीं होता और न लज्जाई सुरक्षित रहती 
है | जिस वस्त्र से शरीर का आच्छादन न हो और लज्जा की रक्षा न हो, उसे 
पहनने से लाभ ही क्या है? अति वारीक वस्त्र सर्दों और नग्नता से बचा नहीं 
सकते | गर्मी में मह्दीन वस्त्र पहनने से लू लग जाने की समावना रहती है | 
इसलिए, कई लोग गर्मी में मोटे वस्त्र पहनते हैं, ताकि गर्मी के पुदूगल शरीर 
में प्रवेश'न कर सर्के ओर लू लगने से वचा जा सके | सर्दी में आम तौर से 
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मोटे वस्त्र पहने जाते हैं कि सर्दी से बचाव हो और निमोनिया होने की सभावना 
'न' रहे | अतएव अति बारीक वस्त्र कमी भी उपयोगी नहीं होते । फिर भी मन 
तो यही चाहता है कि बारीक से बारीक वस्त्र घारण किये जाए | 


बहिनों से मेरा यह अनुरोध है कि तुम अति वारीक वस्त्रों से वचो, जिससे 
त॒ग्हारे ऊपर किसी की कुद्वष्टि न पढ़े और तुम्हारी भावना शुद्ध रहे । सादे 
आर ठीक ठीक वस्त्र पहनने से हानि न होगी, लाम अनेक प्रकार के हो 
'सकते हैं । 


अच्छा, इस शरीर को भारी चीज़ चाहिए आभूषण, यह जीव भारी-भारी 
आभूषण पहन कर प्रसन्‍न होता है। इसे भोजन चाहिए गरमा-गरम, चाहे 
ज्येप्ठ या आषाढ़ का महीना ही क्यों न हो | ठठा चाहिए पानी | कैसी मी सर्दी 
क्यों न पड़ती हो, पानी तो ठंडा ही पीने को चाहिए, | लोग गर्मी में पानी को 
अधिक ठंडा करने के लिए, बफ का प्रयोग करते हैं| लस्सी में भी वर्फ डालते 
हैं। मगर शायद वहुतों को मालूम नहीं कि वर्फ की तासीर गर्म होती है, खुश्क 
है | इसी कारण तपस्या की पारणा के समय उसे काम मे लिया जाय तो उससे 
हानि होती है | वर्फ आ्रामाशय को अ्तढ़ियों को जकड़ लेती है, अतएवं कई 
बार बर्फ के सेवन से पारणा विगड़ जाने की वड़ी सभावना रहती है | 


शरीर को चिकनी चीज चाहिए रवड़ी, घी, मगखन मावा आदि और रूखी 
वस्तु चाहिए पापढ़ | नरम चाहिए बिस्तर बगैर और खुरदरी चीज चाहिए 
भावा घिसना आदि | तो आउठों स्पशे शरीर में मौजूद हें और श्राठों की शरीर 
को जरूरत है | है, विभिन्‍न समयों ओर विभिन्‍न परिस्थितियों में विभिन्‍न 
वस्तुओं की आवश्यकता होती है परन्तु होती अवश्य है। 
' मैं आत्मा के विषय में कहने जा रह्य था। जिसे यही पता नहीं कि में 
कौन हूं, वह दूसरे पदार्थों को क्या समक सकेगा । अतएव शास्त्रकार कहते 
हैं कि में कौन हू का उत्तर यह्दी है कि मै वें गध, रस और स्पशे रूप नहीं हू, 
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क्योंकि यह सब पुदूगल के घम हैं। में वर्णातीत, गधातीत, रखातीत शौर्‌ 
स्पर्शातीत हू । यानी मैं पाचों बणों से परे हूं, सुग और दुर्गन्व से परे हूं, पाचों 
रसों से परे हूँ और ञआ्राठ स्पर्शों से परे हूं। आत्मा में न गुब्ता है और न 
लघुता है, वह अपने स्वरूप से अगुस्लधु है। कर्मों के सम्पर्क से उसमें गुरुता 
लघुता भत्ते आती है फिर भी वह ओपाधिक है,'आत्मा का स्वरूप नहीं है । 


यद्यपि कम भी पुद्गल ही हैं, चोस्पर्शी हैं और उन्हें भी अगुर लघु कहा 
है किन्तु उनमें वर्ण, गघ, रस ओर स्पशे होते हैं। मगर आत्मा में इन सब में 
से कुछ भी नहीं है । तो अभिप्राय यह है कि मूढद्ष्टि जीव यय्यपि अपने आप 
को शरीर या इन्द्रिय समभता है, पर वास्तव में आत्मा इनसे प्थक्‌ है, निरला .. 
है | अतणव मनुष्य को समझना चाहिए, कि मैं कोन हूं ? उसे विश्वास होना 
चाहिए, कि में चैतन्यमय हैँ में ज्ञानमय हू, दशैनमय हूँ, उपयोगमय हूं । शान 
ओर दशैन मेरा स्वरूप है, अनन्त ज्योति मेरा लक्षण है। 


जीव का जो स्वाभाविक स्वरूप या लक्षण है, वह प्रत्येक जीव में, प्रत्येक 
अवस्था में विद्यमान रहता है। एकेन्द्रिय से लगा कर पंचेन्द्रिय तक कोई जीव 
ऐसा नहीं, जिसमें शानोपयोग और दर्शनोपयोग न हो । यद्यपि कर्मों के 
आवरण के कारण प्रत्येक जीव में उपयोग की विविधता या विचित्रता पाई 
जाती है और उसकी सख्या में भी अन्तर पढ़ता है, फिर मी उपयोग से 
शल्य कोई जीव कदापि नहीं होता | जिस में उपयोग का अभाव है, उसे जीव 
ही नहों कहा जा सकता। वह जढ़ है, अचेतन है | अ्रतएव प्रत्येक जीव में 
शानोपयोग और दर्शनोपयोग की सत्ता रहती ही है | 


प्रश्न किया जा सकता है कि एक तरफ तो भगवान्‌ का कथन है कि 
अनन्त जीव ऐसे हैं, जिनमें ज्ञान नहीं है और दूसरी तरफ यह भी कहा गया 
कि ऐसा कोई जीव ही नहीं, जिसमें ज्ञानोपपोग और दर्शनोपयोग न हो | यह 
दोनो विधान परस्पर विरोधी क्यों नहीं ९ 
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इस प्रश्न का उत्तर यह है कि दोनों ही विधान मगवान्‌ के हैं | मगवान्‌ 
के जितने भी वचन हैं वे सत्य हैं ओर संभव है कि वे कभी हमारी समम में न॑ 
आयें तथापि उनमें शंका के लिए. कोई अवकाश नहीं है । भगवान्‌ वीतराग 
आर सर्वेश्षः होते हैं | उनमें कषाय और अज्ञान नहीं रहता । यही दोनों कारण 
वंचन की असत््यता उत्पन्न करते हैं| जब भगवान्‌ में यह दोनों कारण नही 
हैं, तो उनके वचन भी अ्रसत्य नहीं हो सकते | 


' शास्त्रों के शब्द गभीर आशय को लिए. हुए होते हैं। जैसे कोई ,व्यावर 
की एक ही रास्ता जानता है और वह उसे छोड़ कर दूसरे रास्ते से चल 
पड़ता है तो भूलभुलैया में पढ़ जाता है। उसे अपने निश्चित स्थान पर 
"पहुचना कठिन हो जाता है | अतएव उसे सभी रास्ते जानने चाहिए,। इसी प्रकार 
जैन धर्म की सप्त नय रूप सभी गलिया जानना जरूरी है। जैन धर्म का स्पष्ट 
और विशद ज्ञान होना चाहिए | थोड़ा-बहुत रट लेने से काम नहीं चलता । 
हा, तो में कह रहा था कि कोई जीव ऐसा नहीं जिसमें शञान-दशन उपयोग 
न हो और उघर अनन्त जीव ऐसे हैँ जिनमें ज्ञान नहों है । इस कथन को 
परस्पर विरुद्ध वही सममेगा, जिसने जैन-बैन को अर्थात जिन वाणी को नहीं 
समझा है | जिन-वचन नयसापेक्ष होते हैं। विभिन्‍न नयों की अपेक्षा कथन 
किया जाता है, तभी सत्य सम्पूर्ण रूप में हमारी समझ में आता है | किसी भी 
एक नय का कथन अपूर्ण होता है | 
नय का अर्थ है दृष्टि या दृष्टिकोण | अनन्त घर्मात्मक पदाथे के किसी 
एक धम को जानने वाला ज्ञान नय कहलाता है| नय एक दी धर्म को अहण 
करता है, किन्तु उस वस्तु में विद्यमान शेष अनन्त क्यों का निषेष नहीं 
करता | तभी ब्रह नय है | अगर एक घमे का विधान करके शेप धर्मों का 
निषेध करने लग जाए तो वह दुनेय, नयाभास अथवा मिथ्यानय हो जाता है | 
सच्चा नय तो वही है जो एक घर का विधान करता हुआ भी अन्य धर्मों की 
अपेक्षा रखता है। 


व 
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यहा धर्म का अथे आप की सामायिक या पौषघ आदि क्रिया नहीं है। 
वस्तु स्वभाव को धर्म कहते हैं। “वत्युसहावों धम्मो? अर्थात्‌ किसी भी जड़ या 
चेतन रूप वस्तु का स्वभाव पम है।यह धम जड़ में भी होता है और 
चेतन में भी होता है। घमें अर्थात्‌ स्रभाव के बिना किसी 
वस्तु की सत्ता ही सभव नहीं | घत्ते-इति घमे | घम शब्द धु ,धातु से बना है। 
घातु का अर्थ मूलया जढ़ है, जिसे अंग्रेजी में रूट कहते हैं । तो 'धु? धातु का अर्थ 
है--धारण करना, बनाये रखना । वस्तु की इकाई को सभाल कर रखना धमे 
है | धारण करने की--वनाये रखने की सभाल कर रखने की शक्ति का नाम 
धर्म है | यह जड़ और चेतन रूप विश्व जिसके कारण श्राज तक जो नष्द न 
होने पाया और न नष्ट होने पाएगा ओर जिसने अपने कंघों पर इसे सभाल - 
रक्‍्खा है, वह धम है | इस प्रकार समग्र विश्व को धारण करके रखने वाली जो 
महाशक्ति है, उसी को घम कहते हैं | जड़ में जड़ घममे है और चेतन में चेतन 
धर्म है | भोजन में भूख मिटाने का धमं है और औषध में रोग नष्ठ करने का धर्म 
है। इसी प्रकार पानी में प्यास मिठाने का विष में मारने का और अमृत में 
जिलाने का धम है | तो पदार्थों में जो अपने अपने स्वाभाविक गुण हैं, उन्हीं 
का नाम धमम है। 


एक-एक वस्तु में श्रनंत-अनत घमे विद्यमान हैं। जितना-जितना हमारी 
बुद्धि का बल होगा, उतने-उतने धरम हमें प्रतीत होते चले जाएगे। 


वस्तु में जितने धमे हैँ उतने ही नय हैं । धर्म अनन्त हैं, अतः नय भी 
अनन्त हैं| तथापि संक्षेप से सात नय माने गये हैं | उनमें से एक्य-दृष्टि का 
नाम सग्रह नय है। सम्रहनय विविध वस्तुओ्रों में समान घर्मं को खोज कर 
एकता स्थापित करता है। वह संग्रह करने का भाव रखता है | मान लीजिए. 
किसी ने कद्दा--वरगीचा है | तो उस वगीचे में क्‍या है ? उसमें केले संतरे 
अमरूद, नासपाती और अंगूर आदि हैं। और मी अनेक प्रकार के वृक्ष हैं | जब 
अनेक वस्तुएं उसमें हूँ तो एक ही नाम से उसे क्‍यों कहा गया १ अरे भैया 


रु 
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बगीचा कहने में ही सब वस्तुओं का समावेश हो गया | कोई भी चीज उससे 
बाहर नहीं रही | इसी प्रकार नगर कहने में श्रग्रवाल; ओसवाल, पोरवाल, 
खडेलवाल, दस्सा, वीसा, हिन्दू मुसलमान, मकान, सड़क आदि सब पदार्थ 
अन्तर्गत हो गये | इन सव इकाइयों का नाम ही नगर है | इस प्रकार अनेकों 
को एक रूप में ग्रहण करना संग्रह नय है | 

तो संग्रहनय ने मिथ्या शान को और सम्यग्शञान को एक शान के रूप में सग्रह 
कर लिया है| ठाणाग सूत्र में कह्य दै-- अरट्ठविदे णाणें पण्णत्ते/ श्र्थात्‌ ज्ञान 
श्राठ प्रकार का है। यहा पाचों ज्ञानों (सम्यगू ज्ञानों) और तीनों अज्ञानों (मिथ्या 
शानों) को सामान्य रूप से समग्नहनय की अपेच्षा से शान कह है ध्यान में रखना 
चाहिए. कि तीन अजशान भी क्षुयोपशमिक भाव में हैँ। वे भी शञानावरण कर्म के 
ज्षुयोपशम से उन्पन्‍्न द्ोते हैं| अतणएव वे भी वस्तु को जानते हैं | अन्तर जो है 
बह यही कि थे अशान मिथ्या रूप से जानते हैं, फिर भी जानते तो हैं ही। 
यहा अशान का अयथे ज्ञान का अभाव नहों, परन्तु मिश्या शान है, कुत्सित श्ञान 
है। व्याकरण शास्त्र के अनुसार कुत्सित अर्थ में मी नम समास होता है | 

इस प्रकार शान और अजान दोनों का काम जानना है | इनमें जानने का 

गुण एक-सा है। वस्तु की जानकारी की तरफ दोनों श्रग्नसर होते हैं, अतएव दोनों 
ही ज्ञान मान माने गये | अतएव जहा तक संग्रहनय का सम्बन्ध है ज्ञान और 
अशान शान में ही सम्मिलित हैं| हा, भेद की प्रधानता वाले व्यवहास्नय की 
अपेक्षा इन्हें अलग-अलग भी किया जा सकता है। अर्थात्‌ जब दोनों की 
विशेषतापर ध्यान दिया जाता है तो वे मिनन-मिन्‍न होते हैं । 


एक स्टेशन पर कई लाइनें होती है | कोई व्यावर की कोई विजय नगर 
की कोई दिल्‍ली की ओर कोई कहीं की | मगर स्टेशन की सीमा में वे सव 
लाइने स्टेशन की ही कहलाती है ओर स्टेशन की सीमा के ब'हर अलग- 
अलग हो जाती हैं ओर पृथक पृथक नाम से पुकारी जाती हैं । 
इसलिए, स्टेशन का जहा तक सम्बन्ध है, सब लाइनें व्यावर स्टेशन की ही 
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समभी जाती है किन्तु स्टेशन की हृद खत्म होते ही लोग कहंते हैं---यह अजमेर 
की लाइन है और यह अहमदाबाद की है। इसी प्रकार समहत्ञय ने दोनों की 
ज्ञान कह दिया, किन्तु जब हम उनमें मेद की दृष्टि को प्रधानता देंगे, तब 
दोनों को अलग अलम कर देंगे | जैसे स्टेशन की हद के बाहर लाइन के साथ 
अजमेर या अहमदावाद शब्द जोढ़ दिये गये और उनमें मेद कर दिया गया 
उसी प्रकार शान के साथ 'सम्यक! और 'असम्यक्‌! शब्द जोड़ कर दोनों को 
पुथक-पुथक कर दिया जाता है| सम्यगश्ञान 'ज्ञान! और मिथ्याज्ञान अज्ञान! 
कहलाने लगता है। इस प्रकार सग्रहनय से दोनों को ज्ञान कह गया है. और 
भेदप्रधान व्यवह्वस्नय से पुथक पुथक हैं। 


नयसिद्धान्त को न समझने वाला शका कर सकता है कि वाह साहब ! 
ज्ञान और अजश्ञान को शामिल कैसे कर दिया दोनों में तो ,बड़ा मेद है। तो 
एक उदाहरण और लीजिए. -- आप लोग जब काल की गणना करते हैं तो कहते 
हैं --“इतने वर्ष मास, पक्ष और दिन हुए |! इस कथन में आपने दिन और रात 
को शामिल कर लिया | किन्तु जब इस कथन के ब्योरे में उतरोगे तो फिर 
हिसाव करके वताओ्रोगे कि इतने वे महीने, पखवाड़े सप्ताह, दिन और रात 
हुए | फिर कोई पूंछेगा कि इसमें कितने दिन और कितनी रातें हुई तो 
आप उसे अलग करके बता देंगे कि इतने दिन और इतनी रातें हुईं,| दिन 
में गणना करोगे तो सात्रि सख्या कम होगी और शात्रि में गणना करना करोगे 
तो दिन संख्या कम हो जायगी | 


इसी प्रकार भद्र पुरुषों जब हम सम्रहनय की दृष्टि से विचार करते हैं तो 
ज्ञान (सम्पग्शान) और अज्ञान (मिथ्याज्ञान) को सम्मिलित कर लेते हैँ और 
जब व्यवहारनय से सोचते हूं तो सम्यकशान शान है और मिथ्याशान अज्ञान है। 
यद्यपि सम्पग्शान दिन है और मिथ्याज्ञान सत्रि है; फिर भी, उन्हें सम्मिलित 
किया जा सकता है | ॥ 


बाघ, 
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जिस प्रकार सम्यरशानी को पदार्थों का वोध होता है | उसी प्रकार मिथ्या- 
शानी को भी होता है | किन्तु एक का ज्ञान दिन ओर दूसरे का ज्ञान रात्रि के 
समान है। मिथ्याज्ञानी जानता हुआ मी समीचीन नहीं जानता और सम्यर- 
शानी जो जानता है, सम्रीचीन जानता है । 

शानावरण कर्म के क्षयोपशम से शान उत्पन्त हुआ । अब यदि उसके 
साथ मिथ्यात्व ज़गा है तो वह ज्ञान मिथ्याशान हो जायगा और यदि उस ज्ञान 
के साथ सम्यग्दर्शन है तो वह स्म्यग्शान होगा | इसलिये में बार-बार कहता 
हू कि सत्य तत्व को समभने के लिए हमें सम्पम्शान की आवश्यकता है । 
इसके बिना काम चलने वाला नहीं है | 


श्री आचाणणग सूत्र के द्वितीय अध्ययन के तीसरे उद्दे शक में वतलाया है 
कि मिथ्यादृष्टि जीव सनन्‍्मागें से भटक जाता है, पिछुड़ जाता है श्रौर अपने 
लक्ष्य पर नहीं पहुंच पाता है। उसे अपने ध्येय में सफलता नहीं मिलती | 
सम्यगूहष्टि विजयी होता है, मिथ्यादृष्टि पराजित होता है। इस विषय में 
श्री आचाराग सत्न के उक्त प्रकरण की ठटीका में एक बड़ा द्वी सुन्दर रूपक दिया 
गया है | दृष्टान्त द्वारा इसकी पुष्टि की गई है-- 


किसी नगर में उदयसेन नामक राजा रहता था | वह पुण्यशाली था । 
जब वह जन्मा तो ऋद्धि-सिद्धि की वृद्धि हुई, अतणव माता-पिता ने उसका 
नाम 'उदय! खखा | उदयसेन राजा बड़ा समृद्धि शाली था। उसका विशाल 
राज्य था । वह दाता और मोक्‍्ता भी था, मकक्‍्खीचूस नहीं था | उसके दो पुत्र 
थे। एक का नाम वीरसेन और दूसरे का नाम शूरसेन था । 


सज़्ज़नों | कर्म के खेल बड़े विचित्र होते हैँ | किसी कवि ने कहा है“-- 


एक जाप के दो वेटे, फ्रिसमत जुदा-जुदा है। 
एक बादशाह जहा का, एक फिर रहा गदा है ॥ 
मिट्टी तो एक ही है, जो जीव पेदा होते । 
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एक तो बनी है नारी, एक मर्द वन खड़ा है ॥ 
चांदी तो एक ही है, जिससे बने दो जेवर । 
एक शीश का मुकुट है, एक पेर का कडा है ॥ 
पत्थर तो एक ही है, हाथों में कारीगर के। 
एक की तो होती पूजा, एक फरश में जड़ा है ॥ 
एक सीप ही से दोनों, मोती हुए हैं पेदा । 
एक तो खरल मे आया, एक ताज मे जड़ा है ॥ 


हों, तो सज्जनों | कर्मों के उतार-चढ़ाव बडे ही विचित्र और विषम 
होते हैं| एक ही वाप के दो बेटे हैं, मगर भाग्य दोनों का श्रलग-अलग है। 
देखो, यह मिद्दी भी मिट्टी है और सोना, चादी, पीतल, ्वीय आदि भी मिट्टी ही 
हैं । सज्जनो | सूवा पजाव में भिवानी एक नगर है। वहा हिन्दुश्रों का प्रम॒ुत्व 
है और दान-पुए्य करने वाले बहुत रहते हैं | 


मिवानी से हॉसी की ओर जाते एक भिवानी खेड़ा नामक गाव है | हम 
एक वार वहाँ पहुंचे श्रौर दावूपथियों के मन्दिर में ठदरे । वहा एक बूढ़ा 
दावूप॑यी बाबा था। वह माला फेर रहा धा--दादू राम के दादू? यह उसकी 
रठ थी | मगर उसकी बोली वहा की बोली से मेल नहीं खाती थी। मैंने पूछा-- 
आप कह्ा के हो उसने कहा--बाप जी, जयपुर रो हूँ । मेंने पूछा--घह्ा के 
जैन जौहिरियों को जानते हो ! उसने कहा-हा, में सव को जानता हूं | उसने 
चार-पाच के नाम भी गिनाये। लेकिन एक मार्के की वात यह कही कि में 
उन सब भाटे (पत्थर) बेचने वालों को खूब जानता हैं | 


सज्जनो | वास्तव में तो वे हीरे पन्‍ने पत्यर ही हैं। मगर देखो भाग्य का 
खेल । वह मिट्टी तो एक ही है जिससे सब पैदा होते हैं, किन्तु रूप-रंग 
सबके अलग-अलग हैं। कोई काला है, कोई नीला है, कोई पीला है, और 
कोई सफेद है। कोई फ़व्य (सुन्दर) है जिसे देख कर कह देते हैं कि यह 


न्न्तीत छः 
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देव है और कोई ऐसी शक्ल का है कि देखने को मी जी नहीं चाइता | और 
भी सनिये। एक ही सीप से मोतियों का जोड़ा उत्पन्न हुआ | उनमें से एक 
को हकीम ने खरल में डाल कर घोद दिया, उसका कुश्ता वना दिया और 
सेठ जी उसे दवा में चाट गये। वह पेट में चला गया ! उसने मल-मूत्र का 
रूप घारण कर लिया। उसकी चमक विष्ठा में विल्लीन हो गईं। उसे कोई 
देखना भी पसद नहीं करता । और दूसरा मोती वादशाह के सिर पर चढ़ा 
है | कितना अन्तर है ! 


कारीगर के हाथ में पत्थर तो सरीखा ही है; किन्तु उसने एक पत्थर की 
कृष्ण, या शिव आदि की मूत्ति बना दी; जिसके आगे लोग नतमस्तक दोते 
हैं। फल-फूल चढाते हैं। क्‍योंकि जैसी पुरुष की श्रद्धा होगी, वह उसी तरफ 
भ्ुकेगा | तो एक की लोग पूजा करने लगे ओर दूसरा उसका ही सहोदर भाई 
है, जिसने उसी खान से जन्म लिया है, वह पाखाने में लगा दिया जाता है। 
कहिए, कितना अन्तर हो गया ! 


ओर भी सुनिए | एक आदमी दो लोटे पानी लाया | उसमें से एक लोटा 
पानी शिवजी पर चढ़ाया जा रहा है और दूसरा लोग श्रशुचि साफ करने के 
काम आ रहा है | एक ही चन्दन की लकड़ी के दो टुकड़े है। एक शिवजी पर 
चढ़ रहा है और दूसरा मु्दें के साथ जल रहा है । 

तो इस प्रकार सज्जनों | माता-पिता एक होने पर भी सनन्‍्तानों के भाग्य 
में अ्रन्तर पढ़ जाता है। 

उदयसेन राजा के दो पुत्रों में भी ऐसा ही अन्तर था। वीरसेन अन्घा 
था | उसने सोचा-में लिखना-पढ़ना तों सीख नहीं सकता, मुझे सगीत विद्या 
सीख लेनी चाहिए | आखिर वह बढ़ा भारी सगीताचार्य हो गया। दूसरे शूर- 
सेन ने धनुर्विधा सीखी ओर वह मी उसमें अत्यन्त कुशल हो गया | उसको 
महिमा लोगों की जवान पर छा गई । अपने भाई की प्रशंसा सुन कर वीरसेन 
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को भी धनुविद्या सीखने की इच्छा हुई। वह भी अपने भाई के समान यश 
चौंहता था। मगर पिता ने कहा--तुम नेत्रह्दीन हो ओर धनुर्विचां में नेत्रों 
की वहुतें आवश्यकता पड़ती है । मगर वीरसेन ने जंब अत्यन्त आग्रह किया तो 
प्िंतां ने सीखने की आशा दे दी। उसने शब्दरवेधी बॉँण चलाने की विद्या 
सीख ली । थोंग्ये शिक्षक मिल जानें के कारेंण वंह जल्दी होशियांर हो गया |! ' 

एक वार किसी राजा ने उदयसेन पर चढ़ाई कर दी। क्योंकि जगत में 
जर, जोरू ओर जमीन के भगडे जारी ही रहते हैं। तो जब दुश्मन सिर 'परे 
चढ़े आया और उसने युद्ध के लिए ललकाय तो वीरसेन ने कद्दा--पिता 
जी, मुझे श्राशा दीजिए | में अपनी घनुर्विद्या से देश की रक्षा करूँगा | 

पिता ने कहा- बिद्य तो तुमने सीखी है, पर ठुम नेत्रहीन और अभी 
लघुवयस्क हो, अत तुम्हें नहीं जाना चाहिए | 

वीरसेन ने विश्वास के साथ कहा--वीलक हू तो भी सिंह का हूँ । मैं 
अवश्य जाऊगा | 

आखिर वह गया | जव शत्रु को मालूम हुआ कि उदयसेन का बड़ा पुत्र 
वीरसिह युद्ध करने आया है और वह अन्घा है, तो शत्रु राजा ने अपने सैनिकों 
को हिदायत कर दी कि कोई आवाज न करे | वीरसेन शब्दवेधी वाण चलाने 
में निष्णात है। अगर हमारी ओर से कोई वोलेगा नहीं तो उसे सहज दी 
पराजित किया जा सकेगा | ऐसा ही हुआ । किसी ने आवाज नहीं की ओ्रोर 
वीरसेन के तीर तकैश में ही सुशोमित होते रहे | ग्रासानी से है| वंह कैद कर 
लिया गया । 


जब यह समाचार उसके भाई शुरसेन तक पहुंचा तो पिता की आशा 
लेकर वह युद्ध भूमि में आ कदा । उसने धनुष-विद्या के द्वारा दुश्मन फा 
तगढ़ा मुंकाविला किया । वह आखों वाला भी था और युद्ध कला में कुशल 
भी था। उसके एक-एक निशान ने दुश्मन॑ को छठी का दूध याद दिला 
दिया । ऐसा प्रतीत होने लगा, माना चारों ओर विजली ही विजली कोंच रही 
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हो | शूर्सेन की शूरतां और कुशलता से दुश्मन के सैन्य में कुहरांम मच गया | 
प्रतिपक्षी सैनिक एक-एंके करके धरांशोयी होने लेंगे | शेष बचे सैनिक अपने 
रेजा के साथ दुंमे दबा करे सोंग खड़े 'हुए। उसने अपने भाई को छुंड़ीयां, 
अपनी विजर्य पताका पहुँरगाई श्रोर ल्लीं८ कर पिता के चरणों में प्रणाम 
किया । ः 

सज्जनो | यह तो दृष्ठान्त है। अन्चे, लूले, लेगड़े ती होते ही हैँ, किन्तु 
यहा श्राशय यह है कि वीरसेन के पास विद्या तो थी, पर नेत्र नहीं थे, अतएव 
उसे पराजित होना पढ़ा। श्रसेन विद्यावान्‌ भी था और नेत्रवान्‌ भी था, 
अतएव वह विजयी हुआ | इसी प्रकार जिनके पास विद्या है, और जो 
क्रियाएं भी बहुत करते हैं, किन्तु सम्यग्दशेन रूपी नेत्रों से विहवीन हैं, वे कर्म 
रूपी शन्रुओं पर विजय प्राप्त नहीं कर सकते और मोक्ष का साम्राज्य हासिल नहीं 
कर सकते | अतएव शान और चारित्र की कला के साथ सम्यग्दशैन भी होना 
चाहिए. | जिन्हें सम्यक्त्व प्राप्त है, जो सम्यग्दशन रूपी नेत्रों से सम्पन्न है, 
वही कमेशन्रुओं पर सफलता पूर्वक विजय प्राप्त कर पाता है, वही अपनी 
आत्मा को स्वाघीन बनाता है और मुक्ति रूपी साम्राज्य भ्री को प्राप्त करता है | 


भद्र पुरुषो | शास्त्रकारो ने आत्मा को पहचानने के लिए क्‍यों अधिक 
जोर दिया है ? इसीलिए, कि आत्मा को पहचाने बिना सम्यग्दशन की प्राप्ति 
नहीं होती और सम्यग्दशन के बिना ध्येय की सिद्धि नहीं होती | अतएव शास्त्र 
कार पुन पुन प्रेरणा करते हैं कि तू अपने स्वरूप को पहचान | सममक कि 
तू कौन है १ कद्दा से आया है १ कहा जाना है ? इस प्रकार जो बोध प्राप्त 
करते हैं, वही मोक्ष प्राप्त करते हैं। 


तो मुमक्त आत्माओं, में कहने जा रह था कि सम्यग्दरशन के बिना यह मैदान 
फतह होने वाला नहीं है | सम्यग्दशन के दिव्य आलोक में जब आप शान 
ओर चारित्र के तीखे तीर चलाएगे तब कमेशन्रुओं के दल में कुदराम मच 
जायगा और आत्मा को विजय श्री की प्राप्ति होगी । वह विजय क्षणिक नहीं, 
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शाश्वतिक होगी। परम और चरम विजय होगी मौतिक विजय की तरह वह कदापि 
पराजय के रूप में परिणत नहीं होगी | वह विजय आपको तीन लोक का नाथ, 
बनाएगी, स्वर्ग का राजा-इन्द्र भी आपके .पादपनं में प्रणव होगा। आप 
श्रज्ञय और अनन्त साम्राज्य के अघीश्वर वन जाएगे | तथा5खु । 


ब्यावर 
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